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હ દ “ જથ. 
(શક્ષણની ્દાણિએ સત્યામહના મહાન 


જવતસિદ્ધાંતની વ્યવસ્થિત મીમાંસા કરવી 
એ આવશ્યક વસ્તુ છે, બ્રમવિભાગ, 
ડુરીકાઈ, સહકાર, શિર વિવાહ વગેરે 
સામાનિક વ્યાપક તત્વો! ઉપર નમ 
શાસ્્રીંય ચર્ચા કરતી ચ થસપાત્તિ છે, તેમ 
જ સચ્યાગ્રહની મીમાંસા કરતે! એક 
ચ'થરાશે નિર્માણ થવાને! છે. એના 
મં'ગલાચરણ્રૂપે અન મગનભાઈનેો આ 
ગચ છે. 

- * « સજણાચહને! સિહ્ધાંત શે! છે 
તેનું નિર્પણુ કરવા માટે નેટલી ચર્ચો 
બઈએ તેટલી બધી આમાં આવી છે. 
સત્યાગ્રહનો સિહ્માંત એટલે! બધે! વ્યાપક 
છે કે તેનાં અનેક અંગોની સ્વત-ત્ર ચર્ચા 
કરી હોય તો મળ સિહાાંત કદાચ વધારે 
સ્પણ્તાથી રચજય, પણુ આ પુસ્તકમાં 
તેનાં અગોાની મીમાંસા નથી. છતાં કળ 
સિદ્ધાંતની સમજ અને તેનું અતેક દિ 
પરીક્ષણ આમાં આઓવી જય છે એથી જે 
અધૂરું નહે લાગે. . . . સમાજવા 
સામ્યવાદ, ઉપયેાગવાદ, અથ વાદ વગેરે 
અનેક સામાજક સિદ્ધાંતોની જેમ સત્યાગ્રહ 
એક સામાજિક સિહત છે. અને સમાજ- 
શામાં ગાંધીજએ કરેલી એક નવી જ 
શોધ અથવા ઉપ્યોગી ઉમેરણી છે. . . . 
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ચૂજરાત વિલાપીટ ગ*થાવલિ પુ૦ રહ 
સત્યાગ્રહની મીમાંસા 


પમગનતભપઈ પ્રભુદાસ દેસપ્ઈ 


ક્ષમા ૧વયા રાત્તિ । તેમે હવાની યલતી 1 
ક ક શર્ટ 
મઝ મેળાટૂની ચગી વિષ્ળ્ાત । વાડિન વગણ મેટૂં રેતે ॥ 
ન્ય સુજીરિસ 





નવજીવન કપ્યાલચ 
અસદાવદદ 


શૂ 


મુદ્રક અને પ્રકાસક 
જીવણુજી ડાલ્ાભાઈ દેસાઈ 
નવજીવન મુદ્રણાલય, કાલુપુર, અમદાવાદ 


ઉઊધાપ/૮ , 
સહે છ 
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પ્રથમ આવૃત્તિ, ઈ: સ. ૬૯૩૪ 
બીજી આવૃત્તિ, ઈ. સ. ૨૯૪૮ 


ત્રણુ રૂપિયા જુલાઈ, ૬૯૪૮ 


મારાં પૂજ્યપાદ 
સ્વ૦ માતાપિતાને 


પ્રકાશકનું નિવેદન 


સત્યાત્રરૂની મીમાંલાની આ નવી આજંત્તિ વિષે લેખકે પોતાના 
નવા નિવેદતમાં વિગતે વાત કરી જ છે. અહી' મારે એટલું જ 
જણાવવાનું રહૈ છે કે, આ આજત્તિથી આ પુસ્તકને ગૂજરાત વિધ્યાપીઠે 
ગ્રથમાળામાં લીધું છે. વાચકને આ ચોપડી વિષે એટલું કહેવા 
જેવું ગણાય કે, શ્રી. મગનભાઈએ પોતાના આ નિબધને વિદ્વાપીઠની 
વારંમવ (એમ. એ. ) પદવી માટેના તિબંધ તરીકે ૧૯૩૪-પ૫માં રનનૂ 
કરેલો અને તે માટે એ યોગ્ય ગણુવામાં આવેલો, જે સુજખ તે 
પદવી વિદ્યાપીઠના કુલપતિએ ઈ. સ. ૧૯૩૬માં તેમને આપી હતી. 
આમ આ નિબ'ધને તે સસ્થાની ગ્ર'થમાળામાં લેવામાં એક પ્રકારનું 
ઓચિત્મ પણુ રહેલું છે. 


૧૫-૭-૨૯૪૮ 


અનુક્રમણિકા 


પ્રકાસકનુ' નિવેદન ઝે પ 0 ૪ 
લેખકનુ નિવેદન * 
૧. પહેલી આવૃત્તિ ; ર દા ૨૬ 
૨. પદર વર્ષ ખાંદટર7 . પી . ૨૪ 
આરાની દિરા કાકાસાહેબ કાલેલકર થે ૪૦ 
મીમાંસાનું સ્વર્‌પ * ર * જ%૬ 
મ'ડાણુ & ર હ ુ ા ૩ 
૧. સત્યાત્રહું એટલે શું? . 2 ર | દ 
| ૨* સત્યાગ્રહની મૂળ માન્યતા . ી ન ૨૦ 
૭, સત્યાગ્રહની શોધ ુ ક . ૨૪ 
૪. સત્યાગ્રહને! જન્મ . ી પ ા ૪૩ 
પ. સત્યાગ્રહનો પ્રચાર . ફે ું * પ૮ 
૬. સત્યાચ્હ અને ઇતિહાસ પ ર ી ૭૩ 
૭. સત્યાત્રહ નિબ'ળનું શસ ? ા ક * ૮૧ 
૮. “રાસ્રયુદ્ધનો નેતિક અવેજ? . પી જર ૬ 
«. ગીતામાં હે'સાવાટટ? . ચ ર * 8૧૦ 
૬૦. સમાજધર્મ તા પાંચ સકાર . મ ર ૨૧૨૩ 
૧૧, સત્યાત્રહુ, સામ્ચવાદ અને સમાજવાદ ુ * ૨૫૩ 
૧૨. સત્યાગ્રહની મર્યાદા વ ી ૧૭૬ 
*૬૩, સત્યાગ્રહની કાય પદ્ધતિ ર ી * 1૧૮૫ 
૪, સત્યાગ્રહી સેના ર કે ર હ ૨૦૦ 
૧૫. અહિે'સાની મગદ્દર . ર ર * ૨૧૪ 
ર૬, સવિતય કાનૂતભ'ગ નુ ર ૌ ૨૩૫ 
*ર૭. શાંતિમય અસહકાર . ૦ . * જે૪ડ 
*૨૮, મર્યાદિત ખહિષ્કાર ર ા ક ૨૫૨ 
*૧૯. કરબ'ધી . ી ર ર * ૨૬૮ 
ઉપસ હાર્‌ રે હે મ ર ૨૭૪ 
સૂચિ . મ વિ . ૨૭૭ 
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* ફૂદડીવાળાં પ્રકરણ નવાં છે. અને પ્ર. ૫૩ના થોડે ભાગ ખાદ કશ્તાં 
તે આ આવૃત્તિમાં ઉમેરવામાં આવ્યાં જે. જ 


પ્રકરણુસૂચિ 
# [નોંધઃ પ્રકરણુમાં મૂકેલા નડા અક્ષરવાળા અક તેની અ'દરના 
ખ'ડને કમાંક બતાવે છે. ] 
મડાણુ 

૧. સવ'સાપષપ્રણુ એતિહર્માસક લકજ્ટાજુ?$ સતત પરિવર્તના, 
વતમાન વસ્તુસ્થિતિષી ઉદાત્ત અસંતોષ ૩. સતત સાંસ્કૃતિક પરિવર્તનના 
એ સમાજરારીરનું લક્ષણુ ૪. 

૨. પરિવત'નપના બે પ્રકા।૨$ કમરા: પ્રગતિ અને ક્રાંતિ ૪. 
તેનાં લાક્ષણિક દછાંતે : ઇગ્લ'ડ અને કાંસ ૪. બે વચ્ચે ભેટ પ- 

૩. અહિ'સક કાંતિ યુરોપીય ચ'ત્રયુગ અને વતમાન યુદ્ધની 
ભશચ'કર વ્યાપકતા, એ બેથી ક્રાંતિ અને પ્રગતિના ખ્યાલે।માં થયેલા ફેરફાર ૬. 
કાંતિતા અસ'રકૃતિકર લાગતા માર્ગો તરક વધતી જતી અરુચિ ૭. 
શીપ્રસાધક પ્રગતિવાદ નેઈએ ૭. અહે'સક ક્રાંતિ એ તેને! ઉકેલ ૭. 
સત્યાગ્રહ અહિ'સક ક્રાંતિ છે ૭. 

૪. રાજ્યપષ્ધતિએદ$ “ડેમોક્સી? વિષે વર્તમાન અશ્રદ્ધા ૭. 
સરમુખત્યારો અને સલાહકાર પ્રેધાનમ'ડળો ૮. સવ્યાગ્રહે એ ગૂ'ચનોા 
ઉકંેલ ? ૮. સત્યાગડુ સમગ્ર જવતવ્યાપી સિદ્ધાંત ૮-ટે. 


રૃ 


સત્યાગ્રહ એટ્લે શુ? 

સવ્યાત્રહનોા વ્યાપ ને વ્યાખ્યાની મુરલી ૯. 

૧. ગ્રપ્જૂત સસજ ? “લડાઈની એક નવી ઢબ” 1૧૦. સત્યાત્રહ એટલે 
સત્યને વળગી રહેતાં નીપજતું બળ ૬૨૦, ુ 

૨. શરીરબળ ને આત્સબળઃ સવાત્રહ એ ચરીરખળથી ભિન્ન” 
એવું આત્મખળ ૨1. પ્રર્લાદ્નો! દાખલે। ૬૨૨. 

૩. સત્યપ્યહનાં દછાંતઃ વેયક્તિક દાખલા 1૧૨. કોટુ'બિક પ્રચોગ 
૧૨. ગાંધીજના જગઞનમાંથી દૃષ્ટાંત ૬૨. પ્રેમબળની અસર ૨૩. * 

૪. સત્યપ્યહની જ્યધ્ખ્યપદ પ્રોફૂત સમજતી ઊણુપ ૨૩. અહિ'સા 
માત્ર અભાવાત્મક નથીઃ: ભાવાત્મક અહિ'સા એટલે પ્રેમ ૬૩. સત્યાગ્રહ 
એટલે પ્રેમતખળ ૨૪. સત્યામહની વ્યાખ્યા ૬૪. સત્યાગ્રહ શખ્ટની શોધ ૧૪, 

પ. સત્યપ્યહની બજ્યાસિ? જવનના દરેક ક્ષેત્રમાં ઉપયોગી ૬૫. 
“શ્રેચાથી ની સાધનતસ'પત્તિ”' ૬૫. કેળવણીકારનું સાધન ૬૬. સવામહને! 
સર્વ ક્ષેત્રોમાં વ્યાપક અર્થ પ્રેમખળ કે આત્મબળ ૧૬. 


પપ્નું ૨ 


દ્ટ 


$. બે સુખ્ય અચ'ભેદ ઃ આત્મલક્ષી અર્થ $ સત્ય અને પ્રેમ હ્રારા ક 
જીવનસાધના “૬૭. પર્લક્ષી અર્થ #$ “રાસ્રયુદ્ધના નેતિક અવેજ * 1૭. 
તુલસીદટાસના બે અર્થસૂચક દુહા ૧૭-૮. ફાધર એલ્વિનની બ'ને અર્થ 
સમાવતી વ્યાખ્યા ૧૮. જીવનતસમમ્રમાં વાપરી શકાય તેવું બળ ૧૯. 

પાનુ: ૯ 
ર્‌ 


સત્યાત્રઉુની મૂળ માન્યતા 


આધુનિક સમાજશાગ્રની નાસ્તિકતા ૨૦. આંતર સથમાં સત્યાગ્રહની 
આસ્તિકતા ૨૦. 

૧. આધુનિક સમપ્જક્ષપ્સ્રની ભૂલ : પ્રાણીરાસ્રના પૂર્વ મહેને। 
આધાર ૨૬. “ખૂટતી કડી? ૨૬. મનુષ્યની અમર્યાદ વિકાસરાક્તિ ૨૬. 
પ્રાણીચાસ્રનો કાયદો સતુષ્યવિકાસ માટે ખોટો પડે છે ૨૧. આલ્દ્રેડ 
વાલેસને અધ્યાત્મવાદી મત ૨૨. 

૨. સાનસશાસ્રને। પુરપ્વેપ$ સ્વાર્થની ઓથે પરમાથ જત્તિઃ પ્રો. 
મેંકટૂંગલનો મત ૨૩. વિલિયમ જેમ્સનો મતઃ “આદશ સામાજિક કે 
પરહિંતચિ'તક વૃત્તિ' ૨૩. અ'તર્નાટદ્ ૨૩. તેથી જ અહિ'સા સત્યાગ્રહનું 
અવિભાન્ત્ય અગ ૨૪. 

પપ્તુ' ૨૦ 
ડે 


સત્યાગ્રહની શે।ધ 

સત્યામરહ# સનાતન તત્ત્વ --શેોધ રા અર્થમાં? ૨પ. 

૧. સત્યપ્ચહનેઇ વિકાસ : પે।. મીનને અભિપ્રાય ૨૫. ઇતિહાસને 
આદેચ પ્રેમધમ ને વિસ્તાર કરવાને! છે ૨૬. 

૨. ગીવો ગોવસ્ય ગીવનમ 2 અહિ'સાનું પ્રથમ દશન હિં'દમાં ૨૬. 
ઉપનિષદમાંથી પ્રમાણુ ૨૭. દેવીસ'પટ્ટ ૨૭. અહિ'સાની શે વિષૅ 
ગાંધીજની કલ્પના ૨૭. 

ર૨. ન રિ તેેળ વેરાગિ સળન્તીપ વાતન : બુહ્ઠ તે અરેોઇાક ૨૮. વેર- 
, અત્રેરનો કાયદો : સત્યાગ્રહની રો।ધનું બીજી' પમથિયું ૨૮. 

૪. સત્યાચહ ને સનુષ્યનિછાવાદ $ ભાહાણુધ્મ નો આધિભૌોતિકવાટ : 
યજ્ઞાગાદિ ૩૦. ખુદ્ધતો મનુષ્યનિણાવાદ ૩૧. મનુષ્યનિષ્ઠાવાદનું સામાજજક 
મહત્તત ૩૨. મહાવીરતા સ્યાદૂવાદ કૈ અનેકાન્તવાદનું સામાજિક મહત્ત્વ 9૨. 


દી. 


પ. સત્યાત્રહ અને અન્ય ધસ*ઢાદસ્ેપ ?$ સત્યાગ્રહ સર્વ ધમ માન્ય 
નીતિસિદ્ધાંત 2૩, બાહ્તનઃ ત્રસિવૂરીસિ પ્‌ેષાં ન તમાચરલૂ ૩૩. બાઇબલતું તથા 
કાન્કૂરિયસનું સમાન અકષનતું વાક્ય ૩૩. ચીની સવ્યાત્રહી મેન્સિયસનાં 
સુવચન ૩૩. ઈશ] ખ્રિસ્તનો અહિં'સાપ્રચાર ૩૪. 

$. ઇસ્લપમ અને પપરસી ધમ'$ ઇસ્લામ અને અહેસા ૩૫. 
કુરાનમાથી ઉતારા 9૫. અહકરિમાન અને ઓરમઝદ ૩૬. 

૭. સત્યાગ્રહના અર્વાચીન આપર્પ્યાો : ગાંધીજની અહદ્ેતીમ 
શૈધઃ: સામુદાયિક સવ્યાગ્રહુતું આવોજન 8૭. ટૉલ્સ્ટોચ ને તેને 
અપ્રાતેકારનો સિદ્ધાંત ૩૭. 

૮. ગાધીજી સુપી ઃ સયાત્રહી હેનરી થોરો ૩૯, ગૅરીસનનું જીવન- 
કાર્ય ને સિદ્ધાત 3૯. ગાધીજના પ્રયોગની ખાસિયત ૪૬૨. પોલીસકામનેો 
નેતિક અવેજ? ૪૧. હટર કમિદીની જુબાનીમાંથી કતારા ૪૨. 

પાતુ' ૨૪ 
૪ 


સત્યાગ્રહનો! જન્ષ 
૧. જ્ાત્યની પ્રસવવેદન? દરેક સવ્યાગ્રહી મનૃષ્યનિછઠાવાદી હેય 
છે ૪૪. મનુષ્યનિષ્ઠાનાં બે સામાન્ય લક્ષણુ : આત્મશ્રદ્ધા અને અતરાત્માને 
અવાજ ૪૪. તે બે ગાંધીજતા જીવનનાં લક્ષણુ છે ૪૪. 
૨. ગાધીજીતુ' સત્યપ્યહી જીવન: જન્મથી સવ્યાગ્રહી ૪૪. 


માંસાહાર ૪૪. જન્મથી સુધારક ૪૫. ભારે પ્રચારક રાક્તિ ૪૬૧. સ્વમાની 
સ્વભાવ ૪૧૬ ૭, 


3. સત્યપ્યહનદ જન્મ સપ્ટે પૂવ'ભૂસિકારૂપ ગુણેપઃ ધમ પ્રેસ 
અને નખ્રતા ૪૭. ગાધીજનું ખાપુપાગુ' ૪૭. ગાંધીજી ને સ'ન્યઃાસ ૪૮. 
અનાર્સાક્ત ૪૮. સામાજિક જવાબદારીનું ભાન ૪૯. પ્રયોગશીલ સ્વભાવ ૪૯. 
તીકષમુ બુદ્ધે ૪૯. 

૪. ગાંધીજીની ઢેપ્ધની વિશેષતદ$ “ઇતિહાસમાં તને! અખતરે * 
૫૦. અન્યાય ટૂર કરાવતા મટેનું શસ્ર ૫૦. “ સત્યમેવ જયતે નાનૃતમ્‌” 
સવાત્રહ્થી સિદ્ધ થયું ૫૦. ગાંધીજએ આપેલી એક વ્યાખ્યા ૫૫. શોધતું 
સાંસ્કૃતિક મહત્ત્ત ૫૨. 

પ. ૬દક્દિષ્મુ અપા્ક્િકાને( ઇતિહાસ: તેનું મહત્ત્ત ૫૧. કે!મની 
સેવા પ૨. આત્મજીદ્દિનો યજ્ઞ ૫૨. અ'ગેનેની મૈત્રી ૫૩. 

૬, સત્યાચહનોા જન્સસમચ $ હિ'રીએની હડધૂત દૃશા ૫૩. 
ગોરાઓ ને। ર'ગટ્રેષ ૫૩, “ ખૂની કાયદો? પ૪. અધીરાઈ અને ગુસ્સા કે આત્મ- 


૧૦ 


શુદ્ધિ અને બલિદાન આપવાની તેયારી ? ૫૪-૫, સત્યાગ્રહનું રહસ્ચ પપ. 
નાઢકશાળાની સભા ૫૬. “ક'ઈક નવી વસ્તુનો જન્મ ' પ૬ અહિ'સક 
અસહકાર ૫૭. 
પાનુ ૪૩ 
ય્‌ 
સત્યામઉને। પ્રચાર 

જ. હિ'દમા ગાધીજી હિં'દ ને આક્રિકાતી પરિસ્ત્રિતિમાં ફરક ૫૮. 
ગોખલે ને ગાંધીજી પક. સત્યાત્રહાશ્રમતી સ્થાયતા ૫૯ ગાંધીજ હિંદના 
રાષ્ટ્ઝવનમાં ઝપલાવે છે ૧૦. 

૨. સત્યાગ્રહની હિસપ્યત? હિંદી સ'સ્કૃતિને સત્યાગ્રહ જ અનુરૂપ 
સાધન છે ૨૬૬. તરવારતો ઉપાષ અસ્થાને ૬૨-૩. સત્યાગ્રહ હિ'દુસ્તાનનું 
ખાસ રાસ્ત્ર ૬૩. 

8. હિ*'દની રાજજીય પરિસ્થિતિ? સત્યાગ્રહ જેવા રાસ્રની જરૂર 
૬૪. નિષ્ફળ અરજીની નીતિ ને હિ'સાવાદની હારણુ( તૅટહતદાંડા )નીતિ ૬૪. 
બે વચ્ચે ચ્‌[ચવાયેલું રાજકીય શેકડુ' ૬૪. સત્યામહુને। “ અમલી ઉપાય”? ૬૫. 

૪. સત્યાથહાશ્રમઃ તેની સેવાના આંક ૧૫. તેનો ઉદ્દેગ ૬૬. 
રચનાત્મક કાઢ કમને! પ્રેરણાદ્દાતા ૧૭. અડ પ્રયોગશાળા ૧૭. આશ્રમોને। 
આદરાભૂત આશ્રમ ૬૭ 

પ. પ્રચારના પગથિયા : ' પહેલે! રિક પદાર્થ પાઠ? ચ'પારણમાં 
૬૮. ખેડા અને અમદાવાદની લડતે। ૬૮. ગાધીજને સાથીઓ મળયા ૬૮. 
સરદ્દાર વલ્લભભાઈ ૧૯, ખીજી મજલ? “કાળા કાયદા'નો સત્યાયહુ ૧૯. 
સત્યાગ્રહ મહાસભાની કાર્ય પદ્ધતિ તરીકે સ્વીકારાય છે ૭૦. “ પહાડ જેવડી 
ભૂલ' ને ' ખામે।શીતા પાઠ? ૭૦. “નવજીવન? ને “ચગ ઇંડિયા” ૦-૨. 
“ સવિતયભ'ગ તપાસમમિતિ? ૭1. સત્યાત્રહુની લોકપ્રિયતા ૭. બારડોલીની 

લડત ૭૨. છેલ્લી મજલ ૭૨. 
પાનુ ૫૮ 
દુ 
સત્યાગ્રહ અને ઇતિહાસ 


૧, અંતિહાસિક વિચારતી આવશ્યકતા $ ઇતિહાસનું સામાજિક 
મહત્તત ૭ર. સત્યાત્રહતે એતિહાસિક પુરાવો છે ? ૭૪. પ્રશ્ને! દ્વિવિધ મર્મ 
૭૪. સામુદાયિક પ્રયોગનું દૃષ્ટાંત નથી ૭૪. પર'તુ તે ઇતિહાસથી ઊલટા 
પ્રવાહમાં લઈ જતું બળ નથી ૭૪. 


૧૧ 


૨. ઇતિહપ્સને નેતિક સસ $ દતિહાસનો મમ એટલે મતુષ્ય- 
હદય ને સમાજની ગતિની દિશા ૭૫. “નીતિશાસ્ર નિના ઇતિહાસની સાચી 
સમજ ઢમસ ભત છે? ૭૫. લોડ એંકટનને। યુરોપીચ ક્રાંતિયુગ વિષે મત ૭૫. 
જગતના ભવિષ્ય વિષે નિરાશાવાટદટ ૭૬, શરીરબળ નિરાશાવાદ્ટનો પિતા ૭૬. 

૩. યુરોપીય ઇતિહાસ ઃ સામાજિક વિકાસવાદ રચવે। અશકય છે 
૭૭. ચુરોપીચ સ સ્કૃતિનો વિસ'વાદ ૭૮. ભોગૈશ્વ્ય પૃત્ત ને ખ્રિસ્તી અહિ'સા- 
પૂજન ૭૮. ઇતિહાસમાંથી નકરો હિં'સાવાટદ નથી નીકળતે। ૭૮. 

૪. અહિ'સપ્નેપ નિકાસ? સ્વજન પર”નનો શાશ્ચત ભેદ ૭૯. 
સ્વજનને ગેળ વધારવાની ' એતિહાસિક પરંપરાની નીતિ ૮૦. સત્યાત્રહ તે 
અનુસાર છે ૮૦. “ નીતિતા કાચરાનો સનાતન મુદાલેખ અન'તતા પર લખાચલે 
છે'' ૮૦. “એ ખળીન હોત તે! પૃથ્વી રસાતલ પહોંચી ગઈ હોત” ૮૧. 

પાતુ' ૭૩ 
છઠ 


સત્યાગ્રહ નિબળનુ' શગ? 

૧. કેટલીક ગેરસમજો : સત્યાગ્રહમાં નિર્બળતાને સ્થાન નથી 
૮૨?-૨. અહિંસા અને અભય ૮૨. શરીરખબળની [કઢિંગત પતિછા ૮૨. 
શરીરખળમી ઝટ ઉકેલ આવે? ૮૨-ક. ઊલટો લ'બાય ૮૩. વેર સામે વેર 
વધે ૮૩. ક્ષમાથી જ ઉકેલ ૮૬. 

૨. ક્ષમા વોશ્સ્ત મૂષળન્‌ $ “ શઠ' પ્રત્યપિ સત્યમ્‌ ' એ નીતિ સખળની જ ' 
હેય ૮૧૬-૭. ક્ષમારાસ્રની રાક્તિ ૮૭. ક્ષમા અને સવ્યાત્રહ વચ્ચેનો 
સખબપધતછ. 

૩. લપ્ચારતુ' શસ્ર નથી : સત્યાગ્રહ યોજનાપૂ્વંક અપાવું 
આત્મખલ્ષિદ્ટાન ૮૮. સત્યાત્રહઃ કોષ ને આવેશ પર સશક્તની સ'ચમશક્તિ 
૮૮. અહિ'સા કાયરતાની નિષ્ક્રિયતા કે પુરુષાર્થ રહિતતા નથી ૮૮. સત્યાગ્રહ 
વધારે લીય વાનનું રાસ્ર ૮૮. ન 

૪. સત્યપ્યહુ ને “ પેસિવ રિઝિસ્ટન્સ?'? “પૅસિવ રિઝિસ્ટન્સ' 
નામથી થયેલે! ગોટાળે! ૮૯. પસવ રિઝિસ્ટન્સની નિઃશસ્રત! લાચારીની ૮૨. 
ખહાદ્‌રી આત્માનો ગુણુ છે ૬૦. હેદ્માં નિર્બળનું શસ્ત્ર છે એવી ગેરસમજ 
શાથી થઈ? ૯૦. ક 

પ. અહિ'સપ્ને હિ'હને ૪તિહપ્સ ? સ્વ. લાલાજને અહિ'સા 
સામે આક્ષેપ ૯૧. અહિ સાનું અતિપાલન હિ'દની પડતીનું કારણુ 1 ૯૨. 
 શરીરખળ કે આત્મબળ બ'નેનો અભાવ ૯૨. 


૧૨ 


3. અહણિ'સા અને ઝ્રોરક્ષા કે સ્વરક્ષપ: અહિ'સા એટલે 
અપલાયન ને આત્મસમર્પાગુ ૯૩ આહે'સા સામે આર્તત્રાણ્ની દલીત્ર ૯૪. 
ઢોલ્સ્ટરોયતો સચોટ જવાબ ૯૪. અહિ સાનો અત્યાચારી પર પ્રશાક્ુ ૯૪. 
હિં'સ,થી પાગુ અત્યાચાર કયા રોકાયા ? ૯૫. અહે'સાખળની ઉત્તમતા ૯૫. 


પાતું ૮૧ 
૮ 
“ગગ્રયુદ્ધના નેતિક અવેજ” 


યુદ્ધનિષેધનાં પરિણામની ભીતિ ૯૧. યુદ્ધની તાલીમની પ્રન્નકીય કે'મત : 
તે દ્રારા કેળવાતા ગુગ્‌ા ૯૧. તે માટે નેતિક અનેજની જરર : પ્રો. જેસ્સની 
દલીલ €૭. મ 


૧. જેભ્સતું મ'તબ્યઃ વૃદ્ધની પુરાણી આદત ૬૭. યુદ્ધના મૂળમાં 
જ્ોગૈશ્ચ્યવાસના «૭ નવા ને ન્તૂના જમાનાને ફરક ૯૭. સ્વરક્ષાનું 
ખહાનું ૯૭. વુષ્ધથી મળતી ગુગુા।ની તાલીમ ૯૮- યુદ્ધનિષેષ્રની શકયતા નૈતિક 
અવેજ આપ્યે જ છે ૯૮, જેમ્સની સૂચના : ફરજિયાત નેતિક તાલીમ ૯૯. 


૨. સત્યપ્યહ સપ્થે સરખામણી : લડતના ભાવથી સર્વોતમ શક્તિ 
ખીલે છે ૯૯. સત્યાયહ નેતિક લડત છે ૯૯. શ્રી, નટરાજનને। અભિપ્રાય ૧૦૦, 
સેવાધર્મ પ્રધાન એશિયાઈ ૫ર'પરા 9૦૦. નિઃરાસ્ત્રીકરગ્‌ની કેળવણી 3૦૦-૨. 
સત્યાત્રડૂૃધી શી ઝુગૃકે॥1વગી ૧૦1. લડતનું નછઝગું ખરચ ૫૦૩. 


૩. સહત્યાયહ આગળ જાય છે $: જેમ્સના મ'તગ્યની મર્યાદા ૨૦૧ 
માત્ર યુન્ટ અટકાવવાનો ઉદ્દેશ ૬૦1. સત્યાત્રડુ તો શસ્રયુદ્રતો. નેતેક 
અવેજ 1૦૨. “સૂતરને તાંતગે સ્તરાજ 'નું રહસ્ય જેમ્સતા મ'તગતી દૃછિએ 
૧૦૨. ગાંધીજના લખાણુમાથી તેની સમજ 1૧૦૨-૪. 

૪. જેખ્સનપ સ'તવ્યની ઊણુપ : [હેસક યુદ્ધના અહિ'સક 
અવેજ નથી બતાવ્યો ૨૦૪. યુદ્ધના પ્રસગો સાવ ખધ તહે થાય ૧૦૪. 
સત્યાગ્રહ બેક ટૃછિએ અવેજ છે ૧૦૫. સત્યાહ સ'પૂર્ણુ નેતિક અથવા 
અહિંસક અવેજ ૧ ૦૫. 

પ. અસહકાર રાસ્રયુદ્ધનું મહત્ત્તનું અગ ૧૦૫, અનિષ્ટમાત્ર સામે 
શવાની સ્વત'ત્ર ફિલિગૂફી 1૦૫. યુદ્ધનિષેધમાં મુખ્ય મદદગાર ૧૦૬. બર્ટાન્ડ 
રસેલને તે વિષે અભિપ્રાચ ૧૦૭. 

પાપનું ૯૧ 


વુરૂ 
હ 
ગીતામાં હિ'સાવાદ ? 


ગીતાના અથ વિષે શકા ૧૨૦. ટિળક મહારાજ ૨૧૦. ગાંધીજ ૬૨૬૦. 

૧. હિ'સપવાદને॥ સવાલ $ ગીતાની મૂળ બીના ૬૬1. ન્તપાની લેખક 
સથોહીકો કાગાવાને વિરોધ ૧૧૧. હિં'સાવાદ વિષે “નવજીવન”'માં એક પ્રશ્મકાર 
૧૨૨. ટિળક મહારાજને એક પત્ર “વે વષા માં પ્રવલન્તે તાંચ્તવેવ મગામગ્યટન- 
નો અર્થ ૧૨૬૩. નત છિ યેર્‌ેળ વેસળિ સંમન્તીષ વર્ન સાથે સરખામણી ૧૧૪. 
મણોપેન ઝિતિજોધમ્‌ ને ગીતાનો એક શ્લોક ૬૨૪. ગીતામાં અહિંસાને ઉપદેશ 
છે ૧૭૪. વ્યવહાર ને ધર્મ ના જુદા રસ્તા ? ૬૨૫. ગીતાને તે અમાન્ય છે ૨૬૫. 

૨. ગીતપ્ને1 મૂળ પ્રશ્ન $ હિં'સાઅહિ'સાને। હતે ? ૧૨૫. એતિહાસિક 
કાળક્રમદોષ સામે સાવધાનીની જરૂર ૬૧૬. ગીતામાં હિંસાઅહિ'સા મૂળ 
મુદ્દો નથી ૧૬૬. અજી નની સાચી મૂઝવણુ 1૬૬. ગીતા સમગ્ર ધર્મ નિરૂપણુનો 
ગથ છે ૧૬૭. બે મૂળ સિદ્ધાંત : ધમનો આંતરિક ઊગમ ને સ્વધર્મ તેનું 
સાચુ' સ્તરૂપ ૨૧૧૭-૮. અજુ નને સ્વધર્મ ક્ષત્રિચને છે ૧૨૮. તેની ઉપરતિ 
મોહને કારણે છે ૫૧૨૮. ગાંધીજએ આપેલું દૃછાંત ૨૨૮-૯. 

કેન યુદ્ધનિષેધકની દલીલ $ લડવું જ અધર્મ નહિ? ૨૧૯. અહિં'સા 
એક આદરાવાચક ધર્મ છે ૬૨૯. અહિ'સાગ્રહુ અકલ્પનીય છે, સત્યાગ્રહ 
શકય છે ૧૨૦. અજુંનના જમાનામાં યુદ્ધની લોકમાન્યતા ૧૨૦, યુદ્ધનિષેધની 
અકાલે વાત લેોકસ'ત્રહમાં બાધારૂપ થાચ ૧૨૨૨. 

૪. કુલધમ કરતાં સ્વધમ શ્રછ છેઃ એતિહાસિક ટૃષટિએ તેમાં 
રહેલો અહિંસાને વિકાસ ૨૨?. ગીતા એક વ્યાપક સ્વધમ શીખવે છે 
૧૨૨. અકુંતને યુહ્દ સહુજપ્રામ્ છે ૬૨૨. ગીતાની બીતામાત્રે હિ'સાવાદ્ટ 
ઘટાવી ન રાકાય ૧૨૨. 

પપ્નું ૧૧૦ 
૧૩ 
સસમાજ્ધર્મના પાંચ સકાર 


સત્યાગ્રહમાં સત્ય એટલે શું એ પ્રશ્ન વિચારવાની આવશ્યકતા ૧૨૩. 


| ત્રિકાલાબાધિત સત્યને! વિચાર અપ્રસ્તૃત છે ૨૨૩. સત્યપરાયણુતા સત્યરેોધનું 


કઝ ૬ -ડચરનટત---૫, ત. 


ભ્યાકરભુ છે ૨૨૪. સત્યને નિર્ણાયક અ'તરાત્મા ૨૨૪. સામાજિક સત્યની 
પ્રસ્‍તુત ચર્ચા ૨૨૪. પાંચ સાવ ભોમ સામાજિક ધમ : સ્વાત'ત્ય, સર્વોદય, 
સહકાર, સેવા, સ્વદેશી ૧૨૫. સમાજધર્મ ના પાંચ સકાર ૧૨૫. 


૧૪. 


૧. સ્વત'ત્રતા $ દરેક અસ્મિતાધારી એકમના વિકાસની મુખ્ય શરત 
૬૨૫. સ્તવત'ત્રતા, સયમ ને સ્વરધમ ૬૨૨૫. વ્યક્તિ ને સમાજ ૧૨૬. વિચાર- 
સ્ત્રાત'મ્ય અને સામાજિક જવાબદારી ૧૨૭, સ'ધની સ્વાત'ગ્યમર્યાદા ૧૨૮. 
સ'ધને। ક્ષેમશીલ સ્વજ્ઞાવ ૧૨૮. વિંચાર્સ્વાત'ત્ય ૧૨૯, વિચારખળ ૫૨ સત્યા- 
મહનેા પાયો ૨3૦, વિંચારસ્વાત'ત્ય સાચુ બ્યાક્તસ્વાત'ત્ર્ય છે ૨૩૦ સ્વાતત્ય 
અને અહે'સાનો અનિવાય સ'બ'ધ 33૨. સ્વાત'ત્ય અને સવિનચ ભગ ૧૭૧ 

૨. સર્વોદય ? સ્વત'ત્રતા ને સ્વાર્થ ખુષ્દ્‌િ ૧૩૨. સ્વાર્થ ક'કાસનું મૂળ 
૧૩૨. સ્વાથ બુદ્દિ મનુષ્યસ્તભાવ નથી ૧૩૩. એતિહાસિક દષ્ટાંત ૨૩૩-૪. 
સર્વોદયમાં સાચા સ્વાર્ય છે ૬૩૪. નર્યા સ્વાર્થની અસામાનિકતા ૬3૫ 
ડ્રેન્ચ પોકઃરત્રિપુડી: સ્વત'ત્રતા, બ'ધુતા ને સમતા ૨3૬. સવેંદચ અને 
બધુતા તથા સમતા ૬3૬. સમતાને। સામ્યવાદી આદ્રા ૨૩૭. અસમાનતાને 
બ્યાપક રોગ ૧૩૭. સમતાની સિદ્ધાતિક અશક્યતા- ૨૬5૬૮. સર્વે[દચ અને 
સમતાં ૨૩૯ ઉદ્યોગતાટ, સામ્યત્રાદ તથા મૂડીવાદ પર ગૉંધીજનેો। મત ૧૪૦. 

હૈ. સણકાર૧ $ સર્વાદયનું સાધન સહકાર ને સેવાભાવ ૬૪૨. સહકાર 

સ'ધબળનું મૂળ ૬૪૨. નીતિયુક્ત ને અનીતિયુક્ત સહકાર ૬૪૨. અસહદાર્‌ 
સમાજધમંતું અગ 1૪૨ સહકાર ને વર્ણુગ્યવસ્થા ૨૪૨-૬. વર્ણાના સુખ્ય 
ધર્મ ૨૪૩. અનસૂચાધર્મ ૬૨૪૪. 

૪. સેવધ $ સેવા ને સહકાર ૧૪૫. દરેક પોતાની છતનો સમાજ અથે 
ટેસ્ટી છે ૨૪૫. સેવા અને ભોગ ૬૪૬. સેવા ને ચજ્ઞવૃત્તિ ૨૪૧૬. સેવાજીવનમાં 
રસ રહે? 1૪૧-૭. પે. ત્રીનની સમજ ૧૪૭. સેવા, સહકાર ને સવે[દ્ય ૨૪૮. 

પ. સ્વદેશી : સેવા ને સ્વદેરી 1૪૮. સ્વદેશીનેો સિદ્ધાંત ૧૪૮. 
લોકિક સમજ : દેશનું આથિક હિત ૧૪૮. સ્વદેચી અને સ્વદેશી ૧૪૯. 
રાષ્ટ્રવાદ ને સ્વદેશી 1૪૯. સ્વધર્મ ને સ્વટેરી ૨૫૦. સ્વદેશીને। પ્રવર્ત માન 
ભ'ગ 1૧૫૦. મૂડીવાદની મોકાણ ૧૫૦ સ્વદેશી ને શ્રમવિભાગ તથા આંતર- 
રાષ્ટ્રીય વેપાર 3૫1. રક્ષક અને ભક્ષક વેપાર ૬૧૫૨. 

સત્યામ્હનાં પ્રધાન શસ્ત્રો : સવિનચ ભગ, અસહકાર અને સ્વદેરી 
એે સમાજધમ નાં અ“ગ છે ૧૫૨. 

પાતુ”" ૧૨૩ 
૧૧ 
સત્યામ્રહ; સાસ્યવાદ ને સમાજવાદ 

ઉદ્દેશ સમાન પણુ સાધનવાદ ભિત્ત ૬૫૪. સાધનવાદ ઠ્વારા સાચી 
અએઓળખ થઈ રાકે ૧૫૪. 

૧. સત્યાયહ ને સા'્યવાદ $ હિંસા અને અહે'સા જેટલે! ભેટ 
૧૫૫. બેતી પ્રચારની તિને। ભેટ ૬૧૫૬. શાજસત્તા સાથેના સ'બ'ધમાં ભેદ ૬૫૭૦ 


૧૫ 


૨. ગાધી જનેદ સત ? સકલતવાળા અને ગાંધી જને। પત્રવ્યવહાર ૧૫૮. 
આધુનિક ધાધલ તે સુધારો છે? 3૫૯. બૂરાઈ હિંસાથી દૂર ન થાય 
૧૫૯૬-૧૦. રાડેરો ને ગામડાં ૧૬૦, મત્તૂર ને મૂડીવાદી ૧૬૦-૬. ખાદી ને 
સ'પત્તિતી વહેચણી ૨૬૨. 

9. સત્યાચહ અને સમપજવાદ ? ઇગ્લ'ડતા સમાજવાદની મતા- 
ધિકારમાં શ્રદ્ધા ૨૬1૧. સમાજવાદનેો! સાધનવાદ ૬૬૨, અહે'સા, કાયદો 
અને મતાધિકાર 1૬૨-૩, મતબળ ને સત્યબળ ૧૬૩. 

૪. ત્રણુ બળની તુલન॥ $ હિં'સક ક્રાંતિની અશકયતા ને ઇતરાજી 
૨૬૬૩. મતાધિકારની ઊણુપો। 9૬૪. દુરુપયોગની રાકયતા ૬૬૪. લાસ્કી અને 
થ્રાઇસતા મત ૨૬૫. રાજમાન્ય રસ્તાથી રાહતપ્રાપ્તિ ૨૬૫. તેની નિષ્ફળતાને 
કારણું સત્યાત્રહ ૧૬૫. ખર્દાન્ડ રસેલનો મત ૨૬૬. સમાજમાં સત્યાગ્રહનું, 
મત અતે શસ્ત્ર ઉપરાંત, સ્વત'ત્ર સ્થાન છે ૨૬૬. 

પ. એક સહતસ્વને॥ ભેદ : સમાજવાટ ને સાસ્યવાદની સત્તાપ્રાપ્તિની 
નેમ ૬૧૧-૭. બેક રાજકીય ફ્લિસૂફ્ી 1૬૭. સત્યાગ્રહ જવન અને સમાજની 
સળ'ગ ક્લિસૂરી છે ૧૬૭. સત્યાત્રહ ને રાજસત્તા ૧૬૭. સુધારકનું શસ 
સત્યાગ્રહ ૧૬૭. ગાંધીજના જીવનમાંથી પ્રમાણુ ૧૬૧૭. સત્યમૂતિની એક 
ચર્ચા ૧૬૮-૯. મહાસભાને। ઉદ્દેશ શે? ૨૧૮. રાજસત્તાપ્રાપ્તિ નહિં પણુ 
કરોડોની સેવા ૨૬૮-૯. ત્રણ વાદેને! ભેદ તાત્ત્વિક છે ૨૬૯. કાકાસાહેબને 
મત? પૂવ પાંશ્ષેમતી પ્રેન્તનો સ્વસાનભેદ ૧૭૦. સત્યાગ્રહની શ્રેછતા ૬૭૦. 

પાનું ૧૫૩ 
૨૨ 
સત્યાગ્રહની મર્યાદા 


૧. શરૂ કરવામાં સર્ચાદાઃ રાસ્રબળ ને સત્યાત્રહની મર્ચાદાઓમાં 
ભેદ ૧૭૨. સત્યાત્રહૂને સાધનની મર્યાદા નથી ૧૭૧*# કરાળ સેવાભાવી લે।ક- 
નાયક્ની ૪૩૨ ૧૭૨, ભ્રાડૂતી લોક દ્વારા સત્યામહુ ન ચાલે, અન્ચાચને 
ભોગ બનેલાએ જ સુખ્ય ભાગ લેવે। નનેઈએ ૨૭૩. ગાંધીજી સે।રબી સત્યાગ્રહ 
વિષે ૨૭૩. 

૨. લેપ્કનાચકનું કાસ ? પૂવતેયારીરૂપ માનસિક ક્વોભ ૧૭૫. 
અસત્ય કે અપમાન યા અન્યાચ સામે સમસમાટની તીત્રતા ૬૨૭૫. પ્રન્તના 
ઉકળાટને યોગ્ય વલણુ આપવાનું નેતાનું કામ ૬૭૫. લેકન્નગૃતિનું સાપ ને 
તેના પર કાભૂ નેતા પાસે હેવા જેઈએે ૧૭૬-૭. પ્રતિજ્ઞાનું મહત્તત ૨૭૭. 
પ્રતિજ્ઞાને લીધે નેતાની જવાબદારી 1૭૭-૮. 


7ર ૦વૂર, 


. યદ 
૩. સસુદાયનું અહિ'સપ્પાલન : રારીશિક અહિ'સા પૃશ્તી જ 
મર્યાદા ૧૭૮. સામા પક્ષની મરકરીમન્નક ૧૭૮-૯. નેતાની  જવાખદારી 
૬૭૯. મન્તૂરલડત વેળાને દાખલો! ૧૮૦. સ'ગીતઞ, સર્થસ વગેરેને નિદોષ 


ઉપયોગ લોકકેળવણી માટે આવશ્યક છે ૧૮૦. 


૪. પ્રચાર અને ભાહેરાત ? વાચા ને કલમની અહિં'સાની સુરકેલી 


| ૧૮૧. ગાંધીજના ચ'પારણુને અનુભવ ૧૮૬-૨. સત્ય ને સાવધાનીથી ચાઝગુનાં 


તીર ફોગટ જાય ૧૮૨. 


પ. સત્યની સર્ચાદા ને લેકસપનસ : “ખોટી આરા ન આપે!” ૧૮૨ 
નેતાની અ'ધપૂન્ત ન નભના દેવી નેઈએ ૨૮૩-૪. ભૂલોને! સ્વીકાર ૧૮૩-૪. 


પાનું ૧૭૧% 
૧૩ 


સત્યાત્રઉની કાર્યપદ્ધતિ 

૧. “અસલી ઉપપ્ય?'$ લડત જરા જરામાં ન ફપાડાચ ૬૮૬, અનેક 
ઉપાયો લઈ ચૂકયા પછી લાચારીથી ખેડાય ૨૮૬ ખેડાની લડતતનું ટૃણાંત ૨૬૮૬. 

૨. પ'ચ કે તપાસસસતિનું રહસ્ય ઃ એકે પક્ષ આત્ય'તિક સત્યને। 
દાવો ન કરી રાકે ૨૮૭. સત્યાગ્રહી સામાને! પક્ષ સમજવા પ્રયત્ન કરે ૨૧૮૮. 
સત્યાગહીની નસ્નતાયુક્ત અડગતા ૬૧૮૮. લડતના મુટ્દા ચોખ્ખા હોય ૨૮૮- 

૩. હાર અને જીત : સત્યાગ્રહમાં હારને સ્થાન નથી ૨૮૯. હારજીત 
સમયના જ પરિણામથી નકી થાચ ૧૮૯. શાસ્ત્રોમાં ઉત્તરોત્તર માત્રાને ક્રમ 
૧૮૯, સત્યાગ્રહ યુદ્ધના ખે ફળમાં કાયમી ફળ -લોકન્નગૃતિ -મહત્ત્વનું છે ૧૯૦. 

૪. કાયપદ્ધતિની સુ'ખ્ય વસ્તુએપઃ સત્યાગ્રહ-છાવણીનું કામ ૧૯૨. 
લેકબળને ટકાવી વધારતા જવાતું ને દોરવાનું કામ ૬૯૨. સામા પક્ષના 
'*ુલમની બરદાસ કરવાની શક્તિ કેળવવાનું કામ ૧૯૨. તારીખથી કામ 
કરવાની રીત ૨૯૩. જુદું મધ્યસ્થ મ'ડળ ૬૯૪. નેતાની સત્યાગ્રહી પ્રતિભા (૯૫. 

૫. દુઃખો।ના નિવારણુને। વિચપ૨ દુ:ખની માત્રા સામાન્ગે રહે ને 
તે કારણે ભ્રષ્તા ન આવે એ ન્તેતા રહેવું ૨૯૫. પરસ્પર દૂં'ફ ૧૯૫, હાસ્યરસ 
ને ખેલનું સ્થાન ૬૯૧. બારડોલીની લડતનું ટછાંત ૨૯૧૬. સરદાર પટેલની વિરલ 
નેતાગીરી ૬૯૬. અદાલતે।નેો આશ્રય ન લેવે। ૧૯૭ પૈસાની મદદ ૧૯૭. 

3. સપ્મા(ઉજિક અણિષ્કારની સ૬૬ નાતનત-પ'ચ-મહાજનની 


તાકાતનો ઉપચે।મ ૬૯૮. ત્તેની મર્ચાદા ૬૧૯૮. 


૭. ઝુસતાનેઃ અભ॥કવ : સત્યાગ્રહમાં તે મુદ્દાની રારત છે. 1૧૯૯. 


શેના મ ૬૯૯. 


કામ કામને શીખવે છ ૧ટટ. * ન 
પાનું ૧૮૫ 


૧૨૭ 


શ 
સત્યામહી સેના 

શૂ. લહતની ત'ત્રરચન॥$ ખારડોલીની લડતતું દૃછોત ૨૦૧. જર- 
મુખત્યારી અને સ'મામસસિતિએ ૨૦૨૧. 

૨. સત્યપ્યહી સેનપ્ની તપ્લીમ $ શિસ્ત અને તત્પરતા ૨૦૨. 
"ડિલ? ૨૦૨. સૈનિકની તાલીમ ૨૦૨. સ'ખ્યા કરતાં ગુણ મહત્ત્વની વસ્તુ 
૨૦૪. નવું તત્ર રચવાની તાકાત ૨૦૪-૫. 

૩, ગાંધીજીની જીબાની $ સ્વત'ત્ર ખુદ્દધિ અને અ'ધ અતુકરણુ 
૨૦૫-૬. સ"ખ્યાબળતું સ્થાન ૨૦૭. 

૭. અહેનેદ અને વપ્નરસેનપ $ સત્યાગ્રહની શાંત લડતમાં બહેને 
પણુ ભાગ લઈ શાકે ૨૦૮. ખરાબ માણસોના હુમલાનું નેખમ ૨૨૧. વાનર- 
સેનાની સેવા ૨૧૨૬. 

પ. સેનાની આંતરિક વ્યવસ્થદા$ ભષતીનું કામ કાળજીપૂર્વક 
કરવું જોઈએ ૨૧૨. ઉડાઉપણુ' ન ચાલે ૨૧૩. રો।જનીશી ૨૧૩. સામુદ્દાચિક 
ઉપાસના ૨૨૩. લેકેોપયેોગી કાસે। ૨૧૨૩. 

પાતું ૨૦૦ 
૧પ 


અહિ'સાતી સગદૂર 
સત્યાત્રહમાં શસ્રપણું કયાં રહેલું છે ( ૨૧૪. 

૧. સત્યાચહ ને શસ્ત્રયુદ્ધ ર નિ:રાસ્રીકરણુ, શસ્યુષ્ધને! ઇરાદે 
૨3૫. માનસિક ને આધ્યાત્મિક બળની ઝપાકપી યુદ્ધનો ખરે મુદ્દો ૨૨૫ 
સત્માગ્રહનો એ જ ઇરાદો ને મુદ્દો છે ૨૨૬. પણુ સાધન શિન્ન છે ૨૬૬. 
રાસ્રયુદ્મમાં ભય'કરતા દ્વારા વિચારશૂન્યતા આણુવાના ઇરાદો ૨૬૧૭. સત્યા- 
ગહમાં પૅમ ઠ્રારા વિચારૂનગ્રતિ ને આત્મભાન આણવાને। ઇરાદે! ૨૧૭. 
અહિંસા સાચુ નિ:રાસ્રીકરણ સાધે છે ૨૨૭. 

૨. ત્રોજ્ન પક્ષનું મહત્ત્વ: તેની તરફદારી ૨૨૮. નખળાનું ઉપરાળુ' 
તે નથી ૨૬૮. આહ સા લોકમત મેળવે છે ૨૧૯. અહુ'સાનું સત્યામ્હમાં 
સ્થાન *૨૧૯, ખંલેદદાન ને ધરણા વચ્ચે ભેદ ૨૨૦: નમ્રતા ને ધી૨નથી 
સત્યાસત્યની રસાકસી ૨૨૦-૨. સત્યાગ્રહ નિર્દોષનું બલિદ્દાન ૨૨૬. 

૩. સત્તાધારી હરે છે શાથી ૨$ સત્તાના અર્થ ૨૨૨. પ્રે. 
ટોનીનું બ્યાન ૨૨૨-૩. સત્તાની સેમ્સન સાથે સરખામણી ૨૨૩. સત્તાનું 
રાચુ' ખળ તેની લેકાંપ્રચયતા છે ૨૨૩. સત્યામ્રહી તેને તોડી નાખે છે ૨૨૪. 


૧૮ 


૪. ન કાંતિકારી સિદ્ધાંત $ સ્વાત'શ્યપ્રેમ ને સત્યશીલતા : 
સત્તા બેડથી ડરે ૨૨૪, અસંહકાર સત્તાના મૂળ નબળાં કરે ૨૨૫. અસહકાર 
ને આત્મશજુષ્દિ ૨૨૫. રચનાત્મક કાચકમ સત્યાગ્રહનું મોલિક શસ્ર ૨૨૫. 
લોકમતનું સવેપરી બળ ૨૨૬. 


પ. સત્યાચઉ અરદજ૪ડકવાદી ?? મહાસબભાસમિતિની ભીવે: 
સમુદ્દાય માટે સત્યાગ્રહ ઠીક નહી ૨૨૭, સત્તાધારી પક્ષની દલીલ : 
“સત્યાગ્રહ કાયદે અને સહકારજત્તિને તેથી નાખે છે ' ૨૨૭. સત્યાગ્રહને 
અવેજ સશસ્રર બળવા ૨૨૮. સત્યાત્રહ સડો કાઢે છે, સમાજધાતક નથી ૨૨૯. 

ફ, “ અહિઃ'સક ખળાપત્કાર?' $ પ્રો? કેસને! વાંધો ૨૨૯-૩૦, 
તેના ખડનાત્મક ને રચનાત્મક એવા બે ભેદ ૨૩૨. સત્યાયહુ સામાન્રિક 
' બળાત્કાર નથી પણુ સામાજિક બળ છે ૨૩૨. અહે'સાનું બળ કેળવ્યા વિના 
આરે નથી ૨૩૪. સત્યાગ્રહરાસ્રના મુખ્ય 'માગો ૨૩૪. 


શદ 
સવિનય કાનૂન ભગ 

૧. કાપ્યદે। અને સત્યધ્યહ? એ બે વિરોધી વસ્તુઓ છે ? ૨૩૫. 
કાયદાનો મૂળ હેતુ સમાજહેત ૨૩૬. સમાજતા હિતના કાયદાનું સત્યામણો 
ખ્મ પૂર્વક પાલન કરે ૨૩૧. દરેક કાયદ્દો બળાત્કારસૂચક નથી ૨૩૭. 

૨. કાનૂનભ'2 ડચપરે ?$ કાયદાનો વિરોધ કરવાને ધમ ૨૩૯. 
આપખુદ સત્તા પર સત્યાગ્રહ [સવાય ખીન્તે વધુ અસરકારક કાભ ન મળી 
રાકરે ર૩૯. સ્વરક્ષા અથે કાનૂતભગ ૨૩૯. . 

૩. ગસે તે કપ્યદાનેદ ભ”'ગ નહિ $ સત્તાવિરોધ સાદર અને અહિ'સક 
નોઈએ ૨૪૩. ચેરર વગેરેના કાયદાભ'ગથી તફાવત ૨૪૨. અનીતિમચ કાયદે! જ 
તાડી શષાય ૨૪૧. સમુદાયનું નિયમનત'ત્ર બરાખર યેોન્નવું જઈએ ૨૪૨. 
સવિનચભ'ગ સાથે અસહકારનું રાસ્ર ગમે તેવી હડીલી સત્તાનો મદ ઉતારે ૨૪૨ 

પપ્તું ૨૩૫ 


પાતું ૨૧૪ 


૧૭ 


શાંતિમય અસહડાર 
સત્યાગ્રહના શસ્્રાોમાં અનોખું” રાસ્ર ૨૪૩. મહાન નેતિક સિદ્ધાંત ૨૪૩. 
હિં'દી રાજકારગની બારાખડી ૨૪૩. 
૧૦ કાખ્દને1 પ્રથમ પ્રચેદમગ$ 1૯૧૯ની (ખેલાફ્ત સભા ૨૪૪. 
હસરત સેોહાની જલદ વસ્તુ માગે છે ૨૪૪. ગાંધીજ નોન-કોએાપરેરાન રાખ્દ્થી 
ની વસ્તુ સૂચવે છે ૨૪૫. શાંતિમય અસહકાર ૨૪૬. 


૧૬૨ 


૨. અસહકપરનીતિ અને રચનાલ્મક ડાય'કસ$ ખૂનરેછના 
ખ'ડનાત્મક માર્ગનો અહિંસક અવેજ ૨૪૬. નેટલી રચના તેટલું જ 
ખ'ડન શક્ય બને ૨૪૬. અસહકાર પણગ્‌ છેવટે ઇણ સહકાર જન્માવવા માટે 
ર૪૭. અસહકારની રચનાત્મક બાળી ૨૪૭. નબળી પ્રન્ન અસહકાર ન કરી રાકે 
૨૪૮. ઠડી તાકાતની જરૂર : સ્વાવલ બન ૨૪૮. 

૩. અસહકાર નિષેધવદરી નીતિ નથી : પ્રન્ન અસહકારથી ચડી 
ન રકે? ૨૪૮. તેની પાછળ ઝેરવેરની લાગણી? ૨૪૯. મારફાડને! દોષ 
અસહકારને? ર૪૯. અસહારમાં [નિષેધ અને વિધાન બેઉની તાકાત ૨૪૯. 
સાથો! સત્યામહી સહકાર કરવા તલસનાર ૨૫૦. 

૪. અસહકદ૨ સપ્ત્ર રાજકાોય (સદ્ધાંત નથી : [પેતા, ભાઈ, પતિ, 
ન્યાત સામે -- એમ અનેક ન્તતના દાખલા ૨૫૧-૨. રચનાત્મક કાર્ય કમ 
અસહકારનું અંગ ૨૫૨. આહે'સક યુદ્ધની તાલીમ ૨૫૧. 


પાનું ૨૪૩ 
૧૮ 


મર્યાદિત બહિષ્કાર 


બહિષ્કારના રાસ્રમાં મૂળગત દોષ ર૨પર. તેતું અહિ'સક શ્પ જ 
સત્યાગ્રહમાં ગ્રા ૨૫૨, 

૧. ભહેષ્કારન। બે પ્રકદર ઃ આથિર્ક અને સામાજિક ૨૫૩. આર્થિક 
બહિષ્કાર-સ્તદેરીપાલન દ્વારા ૨૫૩. સામાજિક ખહિષ્કારનો મર્યાદાયુક્ત 
અવેજ અસહકાર ૨૫૩, આપ અવચારી ખહિષ્કારજૃત્તિ ૨૫૩. 

૨. ખેડાની લડતનું દણાંત : ગમલદારને ભૂખે ન મરાચ ૨૫૪. 
વિતચયુક્ત દઢતા ૨૫૫. 

૩. આંહષ્ડાર શખ્દને॥ છતહાસ : આધિ ક ખહિંષ્કાર બગભ'ગ 
વખતે ૨૫૫. સામાજિક બહિષ્કાર : “ખોચકફરોટ ' ૨૫૬. આયલે ન્ડની બીના 
૨૫૬. તે શબ્દના અસઃ્યાસહઊ સ'સ્મરણા દૂર કરવા “ખહિષ્કાર' શબ્ટ-૨૫૬. 

૪- બછ૭િષ્કાર : અધ્કમણાત્સક અને રક્ષષ્મુપ્ત્સકેઃ અતિણઠ સાથે 
અસહકાર એ સમાજ્ધમમાં સહકાર જેવી જ પ્રમાણિત વસ્તુ ૨૫૭. 
મહમદ પેગ'બરના જીવનમાં અસહકારના પ્રકારો ૨૫૭. અસહકાર સ્વરક્ષાથેઃ , 
હિજરત લાચારીમાં, અને ખણિષ્કાર કે યુદ્ધ આક્રમણની ખલાઢય રિથતિમાં 
૨૫૮. રક્ષણાત્મક ખહિષ્કાર અને અસહકારમાં બહુ ભેદ નથી ૨૫૮. સજને। 
ઉદ્દેશ કે સુધાચવાનો ૨ ૨૫૮. ખહજેષ્કારતા ખરાબમાં ખરાખ દાખલો ? 
અસ્પૃર્ચતા ૨૫૮. બહિષ્કારને ઉપવોગ સ્વરક્ષા માટેની મર્યાદામાં હોય ૨૫૯. 


૨૦ 


પ. સપ્સપક્ઝક ખહિષ્કાર : બારડોલી સત્યાગ્રહ વખતે સરદાર 
વલ્લભભાઈના ઉદગારો ૨૫૯. મદટટ ન આપી શકાય તેવા ઝુદ્દામાં ખહિષ્કાર 
તે અસહકાર ૨૧૬૦. હિ'સક બહિષ્કાર ૨૬૧૦. નબળાનોા બહિષ્કાર ન થાય ૨૬૦. 

$. અહિષ્કારનપ હકની સર્યાદ્દા અપ્વશ્યક છે : હિતકર 
સામાજિક નિચમનની સત્તા ૨૧૧, સામાજિક નિયમન સમાજહિતમાં જ 
હેય ૨૬૬૨. કોઈને! સદ'તર્‌ ખહિષ્કાર ન કરાચ ૨૬૨. તેના અનિણની 
અપ્રતિષ્ઠા કરવાનો હેતુ હોય ૨૧૬૨. તીત્રતમ હકારા પણુ મીઠાશ ને 
વિનય હોવાં ત્નતેઈએ ૨૬૨-૩. 

૭. સર્યાદપ્ની ઝીખુપ્વટ $ બહિષ્કાર કેવળ આત્મરક્ષણાથે' છે ૨૬૩. 
વિવેકવાન અહિંસક નેતા જ દોરવાગી આપી શકે ૨૧૫. 

૮. અપ્થિ'ક બહિષ્કાર: તેનું કાયમી રૂપ સ્વદેશી ૨૬૫, મૃદૃતી 
ખહણિષ્કાર ૨૬૧૫. આ શસ્રની અહિ'સા બાબતમાં ગાંધીજને વિરોધ ૨૬૬. 
બ્રિટિરા માલતા બહિષ્કારમાં વેર વાળવાની જૃત્તિ ન નેઈએ ૨૬૭. સાંસ્થાનિક 
સ્વરાજ અને સ'પૂણા સ્વરાજની દૃષ્ટિએ બહિષ્કાર ૨૬૭. 

પાનું ૨૫૨ 
૧૯ 
કરબ'ધી 

૧. કરબ'*પીને શસ્ત્ર તરીકે સ્થાન : વેરે! રાન્તનું “વેતન' ૨૬૯. . 
“પ્રતિનિધિત્વ નહિ તે કર નહિ' ૨૬૯. 

૨. બે પ્રકધ૨ ક્રિયાદરૂ્પે અને અસહકારરપે ૨૭૦. ખેડાના દાખલો 
ફારિયાદરૂષોે ૨૭. બોરસદટ-ખારડોાલી (૨૯૩૦)ની કરબ'ધી હફમત 
છીનવવા માટે ર૭૬. અમેરિકાનાં સરથાતોની લડત ૨૪૭૨. 

૩. કચેદ કર ખ'*ધ કરવેપ ?ઃ સીધા રર અને આડકતરા કર ર૭૨. 
સીધા કર બ'ધ કરવામાં સફેલાઈ રહર, કરબ'ધીનું રાસ્ર છેવટનું -- ડગમાં 
ઉગ્ર ૨૭૩. 

પાનું ૨૬૮ 
ઉપસ હાજ 

સત્યાગ્રહના સામાજિક અને વેૈચક્તિક આદરે ૨૭૪. સત્યાત્રહ 
સુધારકનું મહાન રાસ્ર ર૭૪. હસક કૉતિ સ'સ્કૃતિતે ઘાતક ૨૭૫. સત્યાગહ 
સ'સ્કૃતિનો પોષક-વધ ક ર૭૫. સત્યાયહ રાજહ્રારી જ ચસ્ર નથી ૨૭૫. 
“સત્યાગ્રહનું આખુ' રાસ્્ર' ૨૭૬. 

પાનું ૨9૪ 


લેખકનું નિવેદન 
૧. પહેલી આજૃત્તિ 

સત્યાત્રહનો પરિચય આજ એટલે બધો વ્યાપક થયેલો છે કે, 
 એતા સિદ્ધાંતનું સળગ નિરૂપણુ કરવામાં આવે તો તે ઉતાવળે થયું 
છે એમ કદાચ ન ગણાય. પરતુ આ પુસ્તક લખવાનું એ ર્દણ્થી 
નથી સઝયું. એમ લખવાનું કદાચ હું સાહસ પણુ ન કરત. 

પુસ્તક તૈયાર કરવાનું કામ મને વિધ્ાાપીઠનતા મારા કામને અગે 
સૉાંપવામાં આવ્યું હતું. ઈ. સ. ૧૯૩૧માં વિધયાપીઠે સ્વરાજ વિધાલયનેો 
વગ શરૂ કર્યો હતો. તેતા અભ્યાસક્રમમાં શર્થાત્રટ્ની મીમાંકા નામને 
નવે વિષય રાખવામાં આવ્યો હતો, અને એ શીખવવાનું કામ મતે 
સૉંપાયેલું. સાથે એમ સૂચવવામાં આવેલું કે, આ વિષયના અભ્યાસને 
માટે એક પુસ્તક પણુ તૈયાર કરવામાં આવે તો સારું. તે પરથી આ 
પુસ્તક તૈયાર કરવામાં આવ્યું છે. 

તે લખવાનું કામ ઈ. સ. ૧૯૩૧માં પૂરું થયું હતું. પછી તે 
છપાવા જય તે પહેલાં રાજકીય વાતાવરણુ બદલાયું અને આ કામને 
ખે વરસ સુધી પડી રહેવાનું થયું. આજ એ લખાણુ લગભમ એ ને 
એ જ રૂપે પ્રસિદ્ થાય છે. ખે વષ બાદ ફરી વાંચી જતાં કાંપ્ક 
થેોડાધણુ! ફ્રેરશાર કરવા ઉપરાંત એમાં કશે ખાસ ફે્‌રકાર કર્યો નથી. 
શરૂઆતનું મૈછાળ પ્રકરણુ પછીથી ઉમેયું” છે. કૈટલીક ચર્ચાનાં પ્રકરણુને 
તે લખાયેલાં તે જ રૂપે આન પ્રસિદ્દ કરવા યોગ્ય નથી માન્યાં, 
તેથી તે આ પુસ્તકમાં નથી આપ્યાં.* પરતુ તેથી આ પુસ્તક અધૂરું 
નથી એમ એક રીતે કહી શકુ છું. સત્યાગ્રહનો સિદ્ધાંત શે છે 
તેનું [નિરૂપશુ કરવા માટે જેટલી ચર્ચા જએ તેટલી બધી આમાં 
આવી છે એમ મારુ માનવું છે. સત્યા્રહેના સિહાંત એટલો બધો 
બ્યાપક છે કે તેનાં અતેક અગોની સ્વત-ત્ર ચર્ચા કરી હેય તો મૂળ 
સિહ્દાંત કદાચ વધારે સ્પણતાથી સમ”્નય. પણુ આ પુસ્તકમાં તેનાં 


*ઝએ પ્રકરણે! હવે ઉમેરી લીધાં છે અને અનુક્રમણિકામાં તે ફૂદડીથી 
બતાવ્યાં છે. . 


ર્ર 


અ'ગોની મીમાંસા નથી. છતાં મૂળ સિદ્ધાંતની સમજ અને તેનું 
અનેક ૬ૃદિએ પરીક્ષણુ આમાં આવી ન્નય છે; એથી મારુ માનવું 
છે કે તે અધૂરું નહિ લાગે. 

સમાજવાદ, સામ્યવાદ, ઉપયેગવાદ, અથવાદ વગેરે અનેક 
સામાજિક સિદ્ધાંતોતી જેમ સત્યામહ એક સામાન્ત્કિ સિદ્ધાંત છે અને 
સમ!જયાસ્રમાં ગાંધીજએ કરેલી એક નવી જ શેધ અથવા ઉપયોગી 
ઉમેરણી છે. એ સમજથી આ પુસ્તકમાં મે આ સિદ્ધાંતની ચર્ચા 
કરી છે. આપણા દેશમાં એતો રાજઝીય ઉપયોગ મોટે ભાગે થયો 
છે. આ પુસ્તકને એ ઉપયોગ સાથે સીધો સંબધ નથી. એની 
લડતને અગે ચળવળ કરવાને પણુ એને। ઉદ્દેશ નથી. મે' રારૂઆતમાં 
જ કહ્યુ' એમ, ગતી ઉત્પત્તિ વિદ્યાથી'ઓને શીખવવામાંથી હતી. 
એટલે, સમાજશ્ાસ્રના .એક પાડૅચપુસ્તક તરીકે એ લખાયું છે ને એ 
દાંદ્ધેએ એના [વિષયનું પરીક્ષણુ કયું છે. ૭તાં આજ એ વિષય 
વિધ્રાલયની મર્યાદાનો નથી, ખલકે તે પ્રથમ પ્રળ્નફીય હતો, 
વિદ્યાથી આલમમાં તો પછી આવ્યો છે. એટલે ન્નહેર પ્રજ્નના જે 
લોક સત્યાત્રહનો સમાજશાસ્ત્રીય દણિથી વિચાર કરતા હશે એમને પણુ 
એમાં રસ પડશે એમ માનું ષું. 

દરેક સમજદાર ને વિચારવત માણુસ આજ સત્યાત્રહનો અને 
ગાંધીજીના જીવનનો તાદ્ત્રિક અભ્યાસ કાંક ને કાંઈક કરે છે. એનાં 
વિધવિધ અગે વચ્ચે સળ ગમુત્રતા છે કે કેમ, એ બધાં અરસપરસ 
બ'ધબેસતાં છે કે નથી, એની અદર કશું કાયમી તત્ત્ત છે કે નહિ, 
સમાજશાસ્રતી અજ જેવી સમજ છે તેમાં આ બધી તવી વાતો 
ગેઠતી આવે છે કે કેમ, તે બધી વાતો કઈ શરતના સમઃજ્ધમને 
કલ્પે છે, કઈ સામાંજક ક્લસુ 0 એતી પાઠળ રહેલી છે, વગેરે 
અતેક પ્રશ્નો આજે વિચ (ક્ન વર્ગના મત આગળ ખડા થયેલા છે. 
આ પુસ્તકમાં, સયાત્રહતા સિદ્ધાંતતી મારી સમજ પ્રમાણે, કાંઈક 
સળગ સ'કલના રજૂ કરવાની, જે રીતે ગાંધીજના સવાથહતે હું 
સમજ્યો છું તે નષ્રતા પૂવ ક રજૂ કરવાની -- બતે લાં સુધી તેમના જ 
શબ્દોમાં -- ધૂણ્તા કરી છે, 


શેરે 


ગાંધીજએ એમનાં લખાણ! તથા ભાષણામાં સયામ્રહની એટલી 
બધી ૭ણુણુી કરેલી છે કે તેના અભ્યાસીને આ પુસ્તકમાં કશું નવું 
નહિ જડૅ. તેતે આ પુસ્તક ગાંધીજીનાં લખાણોનો સ'કલિત સગ્રહ 
લાગે તો નવાઈ નહિ: 

જ્યાં જ્યાં હું તેમના શખ્દે દ્દારા વિષય રજૂ કરી રજુ એમ 
લાગ્યું છે, ત્યાં ત્યાં મે ટથી તેમનાં લખાણે।નાં અવતરણો લીધાં 
છે. એથી મને ખે લાભ થયા છે: ચર્ચાના વિષયને પ્રમાણુ મળે છે 
એ તો છે જ. ઉપરાંત, બેકનના શખ્દોમાં કહું તો, “એટલી સુંદર 
રીતે હું ન કહી શકુ તે બીક્નએઓ પાસે  કહેવડાવું છું,” એ સ્વત*ત્ર 
લાભ ગણાય. * 

યુરોપીય ર્‌ાજનતીતિશાસ્ર ને સમાજશાસ્રને નજરમાં રાખીને 
આ પુસ્તકમાં કેટલીક ચર્ચા કરેલી હોવાથી, તે શાસ્ત્રના કેટલાક 
લેખકાતા ઉલ્લેખ પણુ આવે છે. તે શાસ્રોમાં મારી પાર ગતતા તો 
છે જ નહિ એક સામાન્ય અભ્યાસીને ધોરણે એનું મારું જ્ઞાન 
ગણાય. એટલે એ વિષે મે' પૂરેપૂરું પરીક્ષણુ કયું” છે એમ તો નથી 
જ. જેટલું કરેલું છે તે એક સામાન્ય દિશા-સૂચન પૂરતું જ છે એમ 
ગણાય. ર 

મારા જેતા કાચા ને તવાસવા લખનારને ભાષા અને શૈલીની 
ઠીક દીક મુસ્કેલી પડેલી છે તે જણુ!વવા રજા લઉ છું. તેમાં શકય 

હેય એટલે સુધારો સૂચવીતે વિદ્યાપીડના મારા સાથી મિત્રોએ જે 

મદદ કરી છે તેતો સાભાર સ્વીકાર કરું છું. છતાંય દોષો રહેલા હોય 
તેને વાચક દરગુજર કરરો એવી પ્રાથના છે. 

ધારણા તો એવી હતી કે, આ પુસ્તકને જેઈ જઈ પ૦ ગાંધીજ 
એનુ' આદિવચન લખી આપે. એને સારું તેઓશ્રીએ કેટલાંક પ્રકરણે 
વાંચ્યાં પણુ હતાં. પરતુ હારેજનકાયને અગે એક પછી એક કામો 
નીકળતાં ગયાં ને પછી તેમાંથી વખત મળવે તેમને મઃટે. અશકય 
થયો. તે ધારણા આજ તો ફળી નથી શક. 

પુસ્તક છપાવા લાગ્યું યારે શ્રી. કાકાસાહેબ કાલેલકર છૂટા 
હતા. તેમણુ એતો આમુખ લખી આપી પુસ્તકની એક ઊણુપ રહી 


૨૪ 


નત તે દૂર કરી આપી છે, એ મારા પ્રત્યેનો તેમતો સદૂભાવ 
સમજુ છું. 

મારા મિત્રે ભાઈ ગોપાળદાસ પટેલ તથા જીવણુજી દેસાઈ એ 
આ પુસ્તકનાં પ્રૂફ જ્નેવામાં તયા તેની પ્રસાદે વખતે બીજ રીતે 
અનેક સચનાઓ આપીતે જે કીમતી મદદ કરી છે તે મિત્રકાયની, 
અતે અતે આપેલી વિષયસૂચિનું મહત્ત્વનું કામ ભાઈ ગોાપાળદાસે કરી 
આપીને કરેલી મદદની નોંધ લઈ આ નિવેદન પૂરુ કરું છુ. 

પટના, માર્ચ, ૬૨૯૩૪ 
૨. પ'દ૨ વર્ષ બાદ 

આ ચોપડી ૧૯૩૪માં પહેલી બહાર પડી, ત્યાર બાદ થોડાંક 
ભરસોમાં તે ખપી ગયેલી. પર'તુ એ એવા સામાન્ય ખપની ચોપડી 
નહેતી કે તેની માગણી લેકે તરતોતરત કરે. હતાં તે મળતી રહેવી 
તો જેઈ એ. એટલે આ તેની નવી આર્ભાત્ત અયારૅ પ્રસિદ્ધ થાય છે. 

આમ પદરેક વરસ બાદ બહાર પડતી ચોપડી એ જ રૂપે 
બહાર પાડવી? કે આ વરસોમાં જે મોટી મેરી ધટતાએ હિ'દમાં અને 
જગતમાં પણુ બની, તે બધીની રદાશ્ટિએ તેમાં કશા ફ્રેરકારની જરૂર 
છે? ટૂકમાં, આથી કરીને સયાગ્રહની મીમાંસામાં તેના મૂળ (સદ્ધાંત 
વિષે કશી નવેસરથી વિચારણાની જરૂર છે કે નહિ ? 

છેલ્લાં ₹૫-૨૦ વર્ષ જબરાં પરિવતી નીવડ્યાં છે એમાં શકા 
નથી. બીજું વિશ્વયુદ્ધ લડાયું તે આ જ વરસોમાં. તેતે કારણે 
જગતમાં સામ્રાજ્યવાદ લગભગ ખેઆબરૂભરી હીન વસ્તુ બતી ગયો, 
ગક પણુ ખરું. શસ્રાસ્રધાં વિજ્ઞાને નનત ન્નતનાં આયુણ્નો નવાં આપ્યાં 
અને છેલ્લે અણુબોમ્બ શોધી આપ્યો, એ પણુ આ જ કાળની પેદાશ 
છે, અતે આપણે ત્યાં જેઈ એ તો, આ વરસોમાં આપણે સ્વાતત્ર્યયુદ્ધ 
આદયુ. વિશ્વયુદ્-કાળમાં તેની એક લડાઈ તરીકે યુદ્ધનિષેધતો 
 સચામ્રહ લડ્યા, જમની-શપાન સામેનું ષ્રિટનનું વિશ્વયુદ્ધ ન્યાયી 
હોવા છતાં, તેતો ઉદ્દેશશ ગભિત રીતે, ૧૯મી સદીમાં ગોરાએએ 
ગાંઠેલાં સાખ્રાજ્યોની જ રક્ષા કેવળ છે, એવો આક્ષેપ કરીને આપણે 
ભિટેશ યુહ્હેતુએ0તી ચોખવટ માગી. ચાચલ-સરકારે તે ન આપી 
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તે ન જ આપી; પરંતુ ક્રિપ્સ દ્દારા તે હિ'દતે મનાવવા મથી. તેમાં 
અકળ જતાં [હિ દે લડત આદરી. આ લડેત અગાઉની લડતોથી જુલ્ 
પ્રકારે ચાલી. છતાં છેવટે તેમાંથી ગાંધીજની સયામ્રહી નીતિ જ 
ઉદ્દારક અને સફળ નીવડી: દહિ'દને ૧૯૪૭ના ઓગસ્ટમાં સ્વત'ત્રતા 
આપી અગ્રેજ્ને પોતાની હકૂમત છોડીને ગયા છે. 

આ બધા ફ્રેરફારો એટલા બધા મોટા અને પ્રમખળ અસરવાળા 
છે કે તેમતો સ્વત'ત્ર છતિહાસ જ લખવો જેઈ એ. પર'તુ સત્યાશ્રહની 
મીમાંસા કરવા માટે એમાં જેઈ લેવાનું એ આવે છે કે, આ વર્ષોના 
૪છતિહાસને અનુભવે તે સિદ્ધાંતમાં કશે મૂલરગત ફેરફાર કરવા જેનું 
મળે છે કે કેમ? એ રદાણેએ કહી શકાય કે, આ બધાં વરસોના 
પતિહાસે આ સિદ્ધાંતને વધારે દઢ કર્યો છે અતે એ સાચે ઠર્યો છે. 
તેથી, મીમાંલાનાં પ્રકરણને ફરી જેઈ જતાં, તે તત્ત્વના નિરૂપણમાં 
મને કશે! ફેરફાર કરવાની જરૂર નથી લાગી. હા, તેમાં કેટલોક ઉમેરે 
કર્યોં છે ખરે; પરતુ ' તે ઉમેરા આ વરસોના ઉપંતિહાસને કારણે 
કરેલે નથી; અને ખીજ રીતે ન્નેતાં પણુ નવે। ન કહેવાય, પહેલી 
આણંત્તિના નિવેદનમાં જતાં જણાશે કે, કેટલાંક પ્રકરણ ત્યારે જ 
લખેલાં, પરતુ ૧૯૩૪માં ૭પાવતી વખતે સત્યાગ્રહતી લડત ચાલતી 
હતી, જેથી તે પ્રકરણે કદાચ પુસ્તકના સ્વરૂપ વિષે ગેરસમજ 
ઊભી કરે એવી દહેફ્રાતને લઈ ને, પ્રસિદ્ધ કર્યા નહોતાં. સદ્ભાગ્યે 
ત્યારનાં લખેલાં એ પ્રકરણો સચવાઈ રહેલાં મળી ગયાં, જે આ 
નવી આર્્્રત્તમાં તેમને સ્થાને આપી દેવામાં આવ્યાં છે. તેમને 
અનુક્ર્માણુકામાં ફૂદડીયી બતાવ્યાં છે. 

મુબ કાકાસાહેબે ગઈ આર્જત્તિતી પ્રસ્‍તાવના લખેલી. આટલાં 
વર્ષ" બાદ પોતે નવું લખવા ઇચ્છે' તો તેમ કરવા મેં તેમતે વિનતી 
કરી. તે પરથી તેમણે આ નવી આર્ભાત્ત ન્નેઈ જઈ ને આશાની દિશા 
મથાળા તળે જે લખી મોકલ્યું છે, તે માટે તેમના આભારી છું. 

ભાઈ ગોપાળદાસે નૂતી સૂચિ જવા દઈ નવેસર ફરી કરી 
આપી છે, તે આપવામાં આવી છે. વાચકો વતી પણુ એમતાો આભાર્‌ 
માનવો જોઈ એ, 


ગઈ આજત્તિમાં મથતે અ'તે ઉપયોગી પુસ્તકોની સૂચિ આપી 
હતી, તે આ વેળા આપી નથી; કેમ કે આખા ગાંધી સાહિત્યની 
એક મોટી સાચિ અલગ પુસ્તક રૂપે વિદ્યાપીઠ તરફથી તેયાર થાય છે, 
એટલે પુસ્તકમાં તેની ગરજ રહેતી નથી. 
એક બાખત ઉમેરવાની આવી શકે ખરી, અને તે આ વર્ષો 
દરમિયાન સત્યાગ્રહના સાધનની પ્રગતિની નોંધ. તેનો આછો ઉલ્લેખ 
આ નિવેદનમાં જ કરવો ઠીક થશે, એમ માનું છું. 
ગાંધીજએ સત્યામ્રહના સાધનની શેધ દક્ષિણુ આફ્રિકામાં કરી, 
તેને લગભગ અધી સદી થઈ. એટલાં વરસોના તપને બળે હિદે 
આજે પોતાની સ્વતત્રતા મેળવી છે. અને તેની સાથે સ્વરાજ માટેના 
સત્યાત્રહતો યુમ પૂરે થઈ સુરાજ્ય કે રામરાજ્ય સ્થાપવા માટેના 
સત્યાગ્રહનો નવે! પ્ર'્નઝીય પ્રયોગ આદરવાનું કામ દેશ પાસે આવે 
છે. પરદેશી રાજ્યબળ સામે આહસા અને સત્યથી લડવાનો પ્રયોગ 
અને પોતાના સ્વરાજને અહિંસા અને સત્યથી રામરાજ્યે પહાંચાડવાને 
પ્રયાગમ-- એ ખેની ભાત જુદી પડે છે એ ઉદ્વાડુ છે. ૭તાં આ 
ખી4્ન પ્રયોગ માટે પણુ સત્યાગ્રહનું સાધન એટલું જ સારું, સચોટ 
અને સફળ છે. આ પ્રથોગ માટે સત્યામ્રહ કામમાં લેતાં તે લગભગ 
એક પરમ સામાજિક ધમના રૂપે પહોંચી જ્ય છે, એમ કહી રાકાય. 
આ બે અકલ્ગગ પડતા તબક્કા વિષે કાંધક ઝાંખી મીમાંતાનાં પ્રકરણો 
લખ્યાં ત્યારે હતી, તે નીચે પ્રમાણ શખ્દબદ્દ કરી હતી : 
“૧૯૭૦થી . . . પૂર્ણા સ્વરાજપ્રાડ્તિની છેલ્લી મજલ રારૂ 
થઈ. એ મજલ કચારે પૂરી થશે એ તો પ્રભુ નણે. પરતુ આ 
બપધ્રા ઇતિહાસ-પરીક્ષણ પરથી આપણે એટલુ નવા માગતા હતા કે, 
પોતાને જે વિશ્ચાસ હતો કે હિ/દતા સામાન્સ્કિ, ધામિ ક, તેમ જ 
રાજ્કીય બધાં દરદોની દૃવા સત્યાગ્રડ છે, તે વિશ્વાસ ગાંધીજએ 
દેરાનો ષણુ ઠીક ઠીક અ'ચે કથા છે; અને એમ કરીને પ્રન્નછવનનાં 
અતેક અ'ગોમાં નવું ધામિક નેમ અને સ'સ્કરમ-ખળ આપ્યું જે. 
“આ છેલ્લી મજલ પૂરી કર્યા પછી પણુ એક મજ્લ રહે તે 
હિ'દ-સ્વરાજમાં સત્યાગ્રહનો સાર્વ ત્રિક ઉપધામ કરી ખતાવવાની. 
એક [વેશાળ દેશ એટલે સુધીની માણ્સાઈની કક્ષાએ પહોંચશે ? એ 
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તો ભવિષ્ય દેખાડશે. પર'તુ એટલુ' ચોકસ છે કે, એ થરો વ્વારે 
સવ્યાત્રહને! દિગ્વિજય થશે અને અશોકના યુગે અટકેલુ' એવું ધર્મ ચક્ર- 
પ્રવર્તન પાછું હિંદે દુનિયામાં સ્થાપ્યું હુગે” (પા. ૭૨), 
(યારે લખેલી આ વાત ઉપર અચારૅ ચું કહેવા જેવું છે તે એ 
પાન પર નીચે ટીપમાં આપ્યું છે તે ત્યાં જ વાચક જુએ.) 
અને ગ્રંથના ઉપસ હારમાં આ બાકી રહેતી ખીજ 'મજલ 
સબધે લખેલું કે, 

“સત્યાગ્રહ કેવળ રાજકટ્વારી શસ્ર નથી; આપણે ન્નેયું કે તે 
સુધારકનું સાચુ' સાધન છે. . . . આપણે પ્રશ્ન આખા રાષ્ટ્રને 
પુનરુષ્્દાર છે. કોમી એક્ય, અસ્પૃશ્યતા, ચામસ'ગઠન, સામાજિક સડો, 
અનારેગ્ય, સાચી કેળવણી, વગેરે અનેક રાષ્ટ્રંય મહત્ત્વના* પ્રશ્નો 
આપ'!ગી પાસે ઉકેલ મામી રહ્યા છે. તે બધાને માટે સવ્યાત્રહથી 
વધારે શ્રેષ સાધન ન હોઈ શકે. ' 

“ ભાઈ ભાઈ વચ્ચેના આ ખબધાપ્રશ્નો ૪. તેને માટે પ્રેમખળ 
જ ઉત્તમ ઉકેલ આણતનાર હોય. અને અહી' પ્રેમસ'બ'ધ સહજ 
હોવાથી સત્યાગહતે। પ્રયોગ પણુ સરળ હોવે! નેઈએ. પણુ કદાચ ત્યાં 
જ તે મુછલ પણુ બને: પ્રતિ*ઠાનો પ્રશ્ન, માતઅપમાનની ખણખેદ, 

* - સ્થાનિક અહમહમકા, પ્રાંતીય પક્ષપાત, નાતન્નતના ઊંચનીચ- 
ભાવ, પર'પરીગુ રાગડ્રેષ વગેરે. . . અરાષ્ટ્રાંય બળો. . . ”” (પા. ર૭૫-૬). 
પણુ આ લખ્યું ત્યારે એ તો કલ્પનાનીય બહાર હતું કે, દેશના 
પુનરુદ્દારના સ્વતત્ર યુમતે અઃરભે શરૂ થતા સત્યાગ્રહી પ્રયેઃગનું પહેલું 
બલિદાન તેના. સર્જક રાષ્ટ્રાપિતાનું જ લેવાશે. 
બીનાં, આ વરસોમાં એક નવું જે જેવા મળ્યું તે એ કે, 
પ્રેમતી પેટે, અને તેના કરતાં સહેલાઈ થી અને વધુ વેગભેર, દ્વેષ અને 
વેરઝેરથી પણુ લોકોને એકઠા કરી સગઠંતપૂર્વક કામ લેવાય છે. શ્રી. 
ઝીણાએ,-- કમી એકતા બાબતની આપણી કચાશ્ચનના પાયા ઉપર, 
અને અંગ્રેજ રાજકર્તાતી ફૂટનીઈતના તે બાજુના પક્ષધાતને જેરે,-- 
મુસ્લિમ લીમ મારફત જે કામ સાધ્યું, તે ગાંધીજતી સયામ્રહ-પર્દ્દાતિને 
માટે કદાચ મોટો જખરેી પડકાર હતો. અને એ એમણે ઝીલ્યો. આ 
પડકાર અગ્રેશ્નેના પડકાર કરતાંય મોટો હતો, કેમ કે અગ્નેન્ને સામે 


જ 


૨૮ 


સવાના સત્યાત્રહમાં તો પ્રજ્નના એમને સાથ હતો. પણુ આમાં તો ગે 
એકલવીરને લેકોાનો સાથ નહોતો. છતાં તેમાં એ તો અડગ રહીને 
ઝૂંઝયા અને પૂરા યશની સાથે પાર પડ્યા. 
આજે જગતમાં ડ્રેષ અતે વેરઝેરથી ખેડુ યુદ્ધ લડવાનું -- અને 
તે સીધાં શરમ ઉઠાવ્યા વગર --પણુ શાસ્ત્ર ખાલ્યું છે. જુઓ હિટલર 
ઝીણા ૬૦નું કામ. સત્યાગ્રહે તેતી સામે પોતાનું શ્રાસ્ત્ર ખીલવવાનું છે. 
આમ તો પહેલું શાસ્ત્ર પણુ શ્રસ્ર વગર જને ચાલે તો ચલાવવા તૈયાર 
છે. તે અસત્યપ્રચાર, કૂડકપટ, ગુપ્તતા, ભાંગફોડ, ( લેોકસ મહ નહે 
પણુ) લેોકવિમ્રહ, વગેરે મારફત લેોકબળ તથા સરકારતે આબાદ 
હચમચાવી મૂકીને ચૂપકીથી કામ લે છે. 7 સત્યાત્રહુ એવી કપટી 
નિ્બળતાની અને પ્રજાધાતક લેોકવિમ્રહી રીતમાં માનતો નથી. 
એ જ એની ન્રેછતા છે અને વિલક્ષણુતા પણુ છે. તેથી તેમાં ચુમતાને 
સ્થાન નથી; તેનું હરકોઈ સાધત લેોકસ મ્રહી જ હોવું જોઈ એ -- ગમે 
તેવું સાધન ન ચાલે; કયારે પણુ નૂડથી દેખાતો લાભ હોય, છતાં 
તે ખોટો જ ગણીને તેને છેડે છે અને સત્યથી જ પોતે બળવાન થવા 
તાકે છે. તેથી તેનું બળ કેવળ સખ્યા કે બાલમ કદ નાહ; પણુ લડતના 
મુદ્દાનું લોકહિતકારી સત્ય જ હોય છે. લડત દ્વારા આ સત્ય પ્રગટે 
છે અને સો તેતે અ'તે સ્વીકારે છે, એટલે તેનો વિજય થાય છે/ 
આ સાદી વાતનાં સાધનોના પાર નથી. મનુષ્ય આચારનાં 

ખધાં પાસાંમાં તથા સ્થાનોએ એનાં સાધનો રહેલાં છે. સદાચાર 
સત્યાત્રહનું જ રૂપ ગણાય. ૭તાં સમુદાયમાં કામ કરતાં ગાંધીજએ કેટલાંક 
સાર્માજક સાધતો પ્રયો્ગાસિહ્ રૂપે આપણી આગળ મૂકચથાં છે : 

૧. સવિનય કાનૂતભ ગ કિ 

ર. શાંતિમય અસહકાર 

૩, મર્યાદિત બહિષ્કાર 

૪. કરબધી 
આ ચાર સાધનો ૧૯૩૫ સુધીમાં આપણે મુખ્યત્વે સરકાર સામે 
અખતિયાર્‌ કરેલાં. તેની ચર્ચા આ મીમાંસામાં ફરેલી છે (જુઓ 
ષા. ર૩૪ અને આગળ). ત્યાર્‌ પછી ૧૯૪૨માં સ્વાત ત્ર્યનો છેલ્લે 


દે, 


મોરચો. આવ્યો. તે વખતે એક નવો રસ્તો કેટલાક લોકોએ લીધો તે 
ભાંગફોડ. આ માર્ગ સત્યાત્રહમાં ખપી શકે કે કેમ, એ તપાસવું જેઈ એ. 

વળી સત્યાગ્રહના પ્રચારનાં આ વર્ષો દરમિયાન અનેક વાર 
ગાંધીજીએ સત્યામ્રહના એક સાધત તરીકે ઉપવાસનો ઉપયોગ કર્યો છે; 
આમરણુ અનશન પણુ લીધેલું. ધીમે ધીમે કરતાં હમણાં હમણાં લોકો આ 
સાધનને પષ્યુ વાપરવા લાગ્યા છે. એવું નથી કે ગાંધીજી હતા ત્યારે 
તેમના ઉપરાંત બીન્નએ આ સાધન નહેતું જ વાપયું . પરતુ તે હયાત 
હતા ત્યારે એછું ચાલુ થયેલું, અને ન્યાં કોઈ તે ખોટી રીતે ઉગામતું 
ત્યાં પોતે તેને સુધરાવી લેતા. આ પ્રમાણે તો તે સત્યાતમ્રહના આખા 
પ્રયાગ માટે જ ફરતા હતા. એમણે એટલે સુધી કહી રાખેલું કે 
મારા જીવતા સુધી ખીન્ન લેકોા સ્તતત્ર અખતરા ન કરે તો સારું. 
હવે એ કાબૂ રહ્યો નથી. એટલે સત્યાત્રહનું નામ લઈ ગમે તેવાં પજવણાં 
માંડવામાં આવે છે. તેમાંય લોકલાગણી ઉસ્કેરી દયા ખવડાવવાની: 
દણિએ, ઉપવાસ તે! લેકે જરી જરીમાં સામે મારે છે, અને ધણી 
વાર્‌ તો કૈવળ પોતાનો ધાર્યો સ્વાથ સાધવાને માટે. આથી કરીને, 
ઉપવાસ સાધનતે વિચાર પણુ કરવા જેવો ગણાય. 

એવું જ હડતાલનું શસ્ત્ર પણુ હવે વ્યાપક બનવા લાગ્યું છે. 
આ શસ્્રતો પણુ ગાંધીજએ ઉપયોગ નથી કર્યો એમ નથી. જેમ કે, 
દહ્ષિણુ આફ્રિકામાં સત્ય:ત્રડ ચાલતો હતો તે જ વખતે અમુક હડતાલ 
પાડવા માટે કારણુ હોવા છતાં તે ન પાડવી એ સત્યાગ્રહને શોભે, એમ 
તેમણે કહ્યું. અને ૧૯૧૮માં અમદાવાદના મજૂરોની હડતાલને ધર્યયુર્‌ 
માની પોતે તેનું નાયકપદ લીધું. છતાં એ શ્સ્ર સ્વાત2્રયયુહ્ધતા 
સમયમાં, સરકાર સામે એક વિરાધ-દશ ક દેખાવથી વધારે આગળ ખાઢ્યું 
છે એમ ન કહેવાય. સમાજવાદીઓ સામાન્ય હડતાલને રાજદ્ઠદારી શસ્ત્ર 
તરીકે વાપરવામાં માને છે. ૧૯૪૨ના કાળમાં તેતો એ ઉપયોગ કરવા 
માટે કાંઈક પ્રયત્ત થયે।. અમદાવાદતા ગાંધીવાદી મહ!જને જ એમાં 
રગ રાખેલો, બાકી કોઈ જગ્યાએ ઝાઝું થઈ શ્રકયું' હોય એમ ન્નેવા 
ન મળ્યું. તે વખતે ગાંધીજએ સરકારી તોકરોનેય સલાહ આપી હતી, 
પણુ તે હુડતાલતી તાહે, પણુ નોકરી પર્‌ રહેવા ૭તાં જૂદા, જુલમી 


ટ્રેબ 


અને અન્યાયી હુકમાનો અમલ કરવાની ન! પાડવાની, મતલબ કે, 
સત્યામ્રહી હડતાલમાં પણુ તીંતે, સત્ય-આહે સા ₹૦ નો વિવેક ન્નેઈ એ. 
પરતુ આજે તો હડતાળ જ્યાં ચાં પડવા લાગી છે. અતે તેમાં 
સત્યાગ્રહ અને ગાંધીજીનું પણુ નામ લેવાય છે. તેથી કરીને આ શસ્નો 
પણુ સત્યત્રહી દજિએ વિવેક કરવો બનેઈ એ. . 

આમ આ નવાં ખીલેલાં સાધનો તપાસવાં નેેઈએ (જુઓ 
પા. ર૩૪ ઉપર નોંધ. ) આ શક્તા અત્યારની પરરિસેથતિમાં વધારે 
આગળ આવશે અને વપરાશે એવું પણુ લાગે છે. એમને નને સાચી 
રીતે વાપરવાં હેય -- એટલે કે તેમને સત્યામ્રહનાં સાધન બનાવવાં 
હોય, તો તેમાં લોકસ'મહ અને સત્ય-અહિ સાની દણ્િએ જરૂરી વિવેક્- 
મર્યાદાએ વિચારવી જેઈ એ. 

સત્યાત્રડ સત્યબળ, આત્મબળ કે માનવ ચારિત્ર્યનું બળ છે; 
અતે તે રીતે એ પશુબળથી કે શરીરખળથી સાવ જુદું પડે છે, એ 
વસ્તુ દીવા જેવી ચોખ્ખી છે. #એેટલે એ બાબતમાં પ્રશ્ન ઊઠે તો 
નિકાલ કરવામાં બહુ મુસ્કેલી નથી પડતી. 

# પરંતુ સત્યાત્રહને વિચારવાની એક બીજ રીત પણુ ગાંધીજએ તેના 
આદિકાળથી કહેલી છે. સત્યામ્રહ એે સબળનું શસ્ન છે; તે તિબળતામાંથી 
નહિ, પણુ આત્માની એકતા અને અમરતાતા ભાનમાંથી જન્મવું સત્ય 
બળ છે. અને તેથી તે એક નમત્રત અને સક્ય ર્્રાતિકાર-કેત છે. તે 
નિષ્ક્રિય પ્રતિકાર કે “પેસિવ રિઝિસ્ટન્સ' નથી. સત્યાત્રહ તેનાથી સાવ 
જુદી તાકાત છે. “ પેસિવ રિઝિસ્ટન્સ ' નિબ'ળતામાંથી જન્મે છે. સત્યામ્રહ 
શરાનો ધર્મ છે; પેસિવ રિંઝસ્ટન્સ નબળાની લાચારી છે.” 

ઉપરનાં સાધનોનો વિચાર કરવામાં આ મોટો ફેર યાદ રાખવાની 
જરૂર છે. ગાંધીજી માનતા કે, હિંદમાં પોતે સબળના સત્યાત્રહતો 
પ્રયાગ કરે છે. પરતુ છેવટમાં તેમન એમ લાગતું ગયું કે, એમ 
નથી; હિ'દના લેકે લગભગ “પેસિવ રિઝિસ્ટન્સ'તી ભંત્તથી જ કામ 
કરે છે. ગયે વરસે એમણે એ નનહેર પણુ કયું. 

૧૯૪૦ બાદનાં વરસોમાં આ વસ્તુ ખીજ રીતે પણુ ન્નેઈ 
શકાતી હતી. હદના કેટલાક નેતાઓને લાગતું હતું કે, ગાંધીજની 


રેય 


બળવાત રીતને દેશ અમુક ઉદ સુધી જ જીરવી શકે છે; તેથી આગળ 
જઈ સત્યાગ્રહનું અમોધ શસ્ત્ર તે વાપરી શક્રે એમ નથી. તો પછી 
* સ્વત-ત્રતા લેવા માટે શું કરવું ? ગાંધીજીતી રીત ઉમદા છે, અમોબ્ર છે; 
પરતુ તેના અમલ માટેની પોતાની મર્યાદા આંકી લઈ, પ્રન્નએ પોતાને 
ફાવે એવાં સાધનાથી વેળાસર કામે લાગવું જેઈ એ, એ સારું નહિ? 
આમ વિચારી કેટલાક મુત્સદ્ીએએ અ'ગ્રેજ્નેની યુદ્ધકાળની આંપટીનેો 
લાગ જેઈ, તેમાં આંટી નાંખીને સ્વરાજ લેવાનો દાવ પણુ તાકયો 
હતો. એ અફળ જતાં પ્ર'નએ પાછું ગાંધીજનૃ નેતૃત્વ લીધું, અને 
તેમણે યુદ્ધાનેષધનો સત્યધ્પ્રડ અને તે પછી [ટ્‌ છોઈૉનો સત્યાત્ર 
શરૂ કર્યોં. પરતુ લોકની શક્ત વિષે ઉપરના જે કેટલાકનો કયાસ હતો 
એ તો સાચો હતે!. એટલે પ્રનએ સત્યામ્રહતી જગાએ નખળાની નીંતે 
લીધી, ઉડી વાત છે કે, અસહકાર, હડતાલ, ગગેરેથી સામા પહ્યને 
અમુક સતામણી કે પજવણી થઈ શક છે; તેને કાયર કરી શકાય છે. 
એમ પજવી પજવીતે કાયર્‌ કરીએ એટલે તે થાકશે, એવું નિદાન કાઢી, 
ધરણી વાર, લોક સાચા સત્યાત્રહને બદલે આવા “પેસિવ રિંઝસ્ટન્સ'ના 
વિક;રી 3પને પકડે છે. તેથી હડતાલ, ઉપવાસ, છૂપી ભાંગફોડ ૪૦ 
આ પ્રકારતી “પેસિવ રિઝિસ્ટન્સ' નીતિનાં રૂપે જેવા મળે છે. કેટલાય 
ઉપવાસ કવળ ત્રાગું કે બાવઃતા ધરણા જેવા જ નથી હોતા ? કેટલીય 
કડતાલેો બિતજરૂરી, સમાર્જાહેતતા સમગ્ર વિચાર વિતાની, સામાને 
પજવીને કે આંટીમાં લઈ ને પોતાનું ખોટું ખરું કામ કઢાવા લેવા માટે 
હેય છે. આવી હડતાલો ને ઉપવાસો સયાગ્રડ નથી. 

ધુસાક્યો. એને નેષે એવો જ વાદ પણુ સગી કાલયૉ કે, માનવજીવન લેવે। 
એ હિ'સા છે; ભાંગફોડમાં એ નથી. કોઈ તો વળી એમેય કહેવા 
લાગ્યા કે, ગાંધીનો સત્યાત્રઠ આ રીતે એક પગહ્ઠું આગળ વધે છે ! તે 
વખતે ગાંધીજી જેલમાં હતા. આ બધી તક પર પર। વિષે પોતાને મત તે 
કહી શકતા નહેતા. તેતો લામ સાધી લોકોને ભાંગફ્ેોડમાં પ્રેરવા 
માટે આવું કૈશ્લુંક થયું. પરતુ એક વસ્તુ ચે,ખખી છે કે, ભાંગફ્રેડ 
ગુપ્તતા વગર ન ચાલી શકે અતે સત્યામ્રહમાં એવી ગુપ્તતાતે સ્થાન 
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નથી. ખીજું, ભાંગઠ્દોડ કરવાનો પેતરેો ગોઠવતાં ખરે ટાંકણે કયારેક 

થગ્ચ્રે કેક માણુસ વિધ્ર રૂપે આવી જય તો તેનો ફે સલે કરવે! પડે 
છે--યા તો વિધ્ર દૂર કરવા માટે કે પછી પોતે પકડાઈ જવામાંથી . 
બચવા માટે. મતલબ કે, જીવહિ'સાની મર્યાદા રહેતી નથી. ઉપરાંત, 
ગએ પણુ સ્પછ છે કે, ૧૯૦૫ના ત્રાસવાદીઓની ફિલિસુફીની જ 
પર'પરામાં ગોડી શ્રકે એવી જ ફિલસુફી ભાંગફ્રેડ પ્રશત્તની છે. 

આથી આગળ પણુ કેટલુંક વિચારવા જેવું છે. માનવને ઉપયોગી 
કૃ લોકસત્રહમાં ખપની કોઈ પણુ મિલકતનો નાશ કરવે। તેનેય 
સત્યામ્રહશાસ્ર હિસા ગણે છે. ત્યાં આગળ મિલકત લગભગ જીવન 
સમાન છે. જે મિલકત માનવ સમાજ માટે ઝેરરૂપ છે (એટલે તે 
મિલકત પણુ કેવી રીતે કહેવાય ?) તેતો જ નાશ તેને માન્ય છે. જેમ 
જે, ૧૯૩૦માં તાડ ખજૂરાં કેવળ તાડીનું ઝેર જ આપનારાં છે, માટે 
તેમનો નાશ કરવો ધરે, એ રદણિએ તે કાપવામાં આવ્યાં. પરતું 
બગાળમાંથાં ખબર મળી કે, તેમાંથી તો સરસ ગોળ બને છે, એટલે 
એમને નાશ્ચ બધ કરવામાં આવ્યો. 

ભાંગફ્રોેડની બાબતમાં હવે તો ગાંધીજના મત પણુ ૧૯૪૫ બાદ 
મળી ચૂક્યો છે. તેમણે સ્પછ્ટ કયું” છે કે, ભાંગફ્રેડ હિસા છે અને તે 
સત્યાત્રહના શર્ખાગાર બહાર છે. સરાસર ખુલ્લે બળવો કે જાહેર યુદ્ધ 
ન કરી રાકનાર્‌ અથવા તેવા કાય તી ગોણુ મદદ રૂપે આ રસ્તો લેવામાં 
આવે છે. પણુ તેને સત્યામ્રહ-યુદ્ધમાં સ્યાન તથી. 

ઉપવાસનું શર ઝીણું તથા આકરું છે. તે ધરણું નથી એ 
આપણે ઉપર ન્ેયું. ગાંધીજએ ધરણાને ત્યાજ્ય માન્યું છે; એ હિ'સા 
છે એમ સાક્‌ બતાગ્યું છે. ૪તાં, સત્યામ્રહમાં સાચા અને શુદ્ધ 
ઉપવાસના રાસ્ત્રને સ્થાન છે જ, અંમ કહ્યુ છે. તે શસ્ર વાપરવા માટ 
અધિકાર જેઈ એ, પૂવ] લાયકાત મેળવવાં પડે છે; અમુક કટોકટીમાં 
જ એ રામમાણુ કાહતું જેઈ એ.-- આ બધું ખરુ; પરતુ તે વગર 
સત્યાગ્રહતું રાગાર ઊણું ગણાય, એમ. તેમણું બતાવ્યું છે. આ 
“અધિકાર, લાયકાત વગેરે વિષે તેમણે થત્યાપ્રદામમનો ફતિટ્ાવમાં 
ઉત્તમ ચર્ચા કરી છે. એવી ચોખવટ એમનાં બીન લખાણેમાં કયાંય 
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મળતી નથી. વાચકને એ પુસ્તકમાંથી આ ભ્ભાગ નવા વિન'તી કરું 
ષ્ઠું (જીઓ તે ચોપડીનાં પાન. ૧૧-૧૮). 

લખાતા જતા આ નિવેદનમાં હુજી એક વસ્તુ જેવાની રહે 
છે. તે છે સત્યાગ્રહનું ભવિષ્ય. તેના શોધક અને પ્રયોગકાર ગાંધીજી 
. આજે ગયા છે, એમણે દુનિયાને આપેલી આ અણુમોલ સામાજિક 
' શેટ એમની સાથે જ ખતમ થાય છે એમ માનવું? કે એમના 

અધ સદીના પ્રયોગને “અતે અને જગતનો આ સમયનો ર્ધાતેહાસ 
ન્નેતાં, તેમાંથી હકીકતરૂપે એવું કાંધકે નીપજ રહેલું છે, કે જે 
* માતવ-સમાજને આ નવીન સામાજિક સિદ્ધાંતના વિકાસ તરષ્ે્‌ 
ખે ચશે જ એમ ડહી શ્રકાય? સત્યાત્રહને માટે હિંદમાં અને. 
જગતમાં હવે પછી કેવું ભવિષ્ય છે ? 

આ સવાલનો વિચાર ખે ભાગમાં કરવો જ્નેઈ એ. એક તો 
હિ'દની દૃષ્ટિએ; ખીશ્ને જગતની માનવવ્યાપી દણિએ. ગૉધીજએ 
સત્યામ્રહને માટે હિંદતે પોતાની પ્રયોગભૂ'મિ બનાબ્યો. એટલે સુધી 
ક, જ્યાં સુધી તે પ્રયોગની કાંઈ કે સફળતા હિંદમાં ત કરી બતાવી 
શકુ ત્યાં સુધી _યુરોપ અમેરિકાની પ્રજ્ન બોલાવે તોય ત્યાં જવામાં 
શૈ સાર?-- એમ એમણે માન્યું. હિ'દના પ્રયોગનો પહેલો તબષ્કો 
---રાજકીય આઝાદી મેળવવી એ પૂરે! કર્યો. ખીશજ્ન તખક્કામાં 
પહેલે જ ધા સત્યાત્રહ-નીતિ ઉપર આવ્યે. પ્રજ્નએ તેમાં એમને 
સાથ ન આપ્યો; છતાં તે અડગ રલ્રા. તે અગે તેમણે ' ઉપવાસ 
સુધીનો સત્યામ્રહ પ્ર્ન સામે ખેડયો. તેતી કેવી પ્રભળળ અસર થઈ 
તેનો પૂરે ખ્યાલ તો હજી હવે આપણુને આવશે. છતાં, સબળના 
સત્યાગ્રહનો આ નવે પ્રયોગ હિંદ ન ઝીલી શક્યો. પહેલા તબક્કામાં ચાલી 
શક્યુ એમ, ખબી#ન શરૂ થતા તબક્કાના આ નવા પ્રયોગમાં નિખળતા 
ન ચાલી શકે. છતાં પ્રશ્નને, તેના નેતા ને સેવક તરીકે, પોતે આગળ 
લેવી જેઈ એ; તેતો સાચો માર્ગ સત્યામ્રહ-વિહિત કોમાં એકતા જ 
છે; તેથી તે નીતિ પર પોતે અડગ રહ્મા અને તેમ કરતાં તે પડયા. 

આ ખી” તબક્કાનું કામ બરોબર રીતે કરવાને માટે તેમણે 
દિલ્હીને પોતાનું મથક બનાવ્યું, તેમણે જ્યું કે, સ્વતત્ર અરકારે પણુ 
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પોતાની રીતે સત્યામ્રહી ઢબે જ કામ કરવું જેઈ એ. કેમ કે આ નવા 
પ્રયામમાં તેણેય ભાગ ભજવવાનો આવે છે. સરકારનાં સૂત્ર હાથ 
લેતારાએ તેમના જ જૂના સાથીએ હતા. નવા યુગમાં ગાંધીજીની 
દૃણિએ સાચી સરકારી નીતિથી તેઓ ચાલવાને તત્પર હતા. આમ, 
એક નવી જ દિશામાં સત્યામ્રહ-નીં!તિ અજમાવવી હેય તો તેનો પ્રયોગ 
કરી શકાય, એવી સ્થિતિ આજ જન્મી છે. આ દિશ્ચા તે સરકારની. 
આપણે યાદ રાખવું જોઈએ કે, સત્યાગ્રહ કેવળ વૈયક્તિક ધમ નથી; 
તે સામુદાયિક-- સામાજિક પણુ છે. તે કેવળ પ્રજ્નતે માટે જ નથી, 
રાન્ન અને સરકારે માટે પણુ છે. આજે હિ'દમાં કૉંગ્રેસ સરકારે 
સામે આ સવાલ છે. તેએ સરકાર માટે સત્યાત્રહી રાજનીતિ કેવી 
હોય, એને! વિકાસ કરી બતાવશે ? સત્યામ્રહમાં કેળવાયેલી હિ'દી પ્રજ્ન 
પોતાની સરકારનાં ત'ત્રતે આ રીતે ચલાવી શકશે ? 


આ સવાલ પ્રેનળના લક્ષમાં આવ્યો નથી. પણુ એ ધ્યાન દઈ ને 
લાવવા જેવે। છે. 


ગએ રીતે જોઈ એ તો હિ'દતી સરકાર વિષે તયા પ્રન્ન વિષે શું 
લાગે છે? આનો ઉત્તર ચર્ચવા માટે લાંબી જગા રોકવી ન જેઈ એ. 
જે બેચારેક તારના ચોખ્ખાં રજૂ કરી શકાય એવાં છે, તે ટૂકમાં 
ગણાવી ન્નઉં : 

૧. કોમી એકતાની બાબતમાં સરકારી નીતિ સાચી રહી છે. 
હિ'દનું રાજ્ય કોઈ એક સપ્રદાયી નહિ, પણુ તેથી પર્‌ એવું સવ- 
કોમી -- પ્રજાકીય કે લેકશ્ષાહી રાજ્ય હશે. આ બાખતમાં હિંદની 
સરકારે મક્કમ રહીતે, “ પાકિસ્તાન '-વાદનાં માઠાં ફળથી ઉસ્કેરાયેલી 
પ્રનતા ગાંડપષ્યુને પણુ કાબૂમાં લીધું છે. અને તેથી તે ગાંધીજના 
પ્રમાણપત્રને પાત્ર પણુ બતી. 

ર* એક રાષ્ટ્ર તરીકે તેણે શ્રાંતિપ્રિયતા બતાવી છે અને પોતાના 
આંતરરાષ્ટ્રીય વ્વવહારમાં સાચી ્ંત્ત રાખીને કામ કયું' છે. આથી 
તેણે રશિયાના કે ભિટન-અમેરેકાના એકે મોરચાબધ પક્ષમાં ન જતાં 
સયુક્ત રાષ્ટ્રમડળ કે “ચૂતો'તી પરિષદોમાં સાચી શાંતિની 


રય 


રાજનીતિ શી હેય તે સ'ભાળવા પ્રયત્ન કયો છે. જેને માટે તેને 
ખમવું પણુ પડૅ છે. 

ઢ, એક ત્રીજી વસ્તુ પણુ નોંધવી ન્નેઈએ તે કાશ્મીર. એ 
પ્રકરણુમાં હિદી સરકારે ફ્રોજ મોકલી અને તેમાં ગાંધીજએ તેને 
આશીર્વાદ આપ્યા, અને તેમણે એમ કહ્યું કે, ન્યાયને સારું સરકાર 
શાંતિના માર્ગો લે; તે છેવટે ન ફળે તો સરકારો જેવી આજે છે 
તેવીએ શસ્મથી પણુ ન્યાય મેળવવો જોઈ એ, એ સાચી નીતિ છે. 
કહો કે, ધમ યુદ્ધ લડવાનું, હોય તો સરકારને માટે તે વિહીત છે, એ 
ગીતા-નૂની વાત એમણે ઉચ્ચારી. હિ'દી સરકારે કાસ્માર-હેદરાબાદમાં 
જે શાંતિ અતે ખામોશીથી છતાં ન્યાયની અડગતાથી કામ કયું” છે, 
તે સત્યાત્રહતી રીતે ન્નેતાં દુનિયાની સરકારો માટે ધડારૂપ છે. આવી 
દિલી શરાતપ્રિયતા અને મેળબત્તિ જેને જગતની સરકારમાં હોય તે। જ 
“યૂતો ના સિદ્ધાંતનો વિજય થઈ શાકે. આ શંત્તથી હિ'દ આગળ ઉપર્‌ 
પણુ વર્તી” શકે અને, ન કરે નારાયણુ ને નવું યુદ્ધ આવે તો, તે વખતે 
જરૂર પડે તો આયલે ન્ડની જેમ તટસ્થ રહીને પણુ આ બ૬ૃંત્તિનો ધ્વજ 
ફરકતો રાખે; તો ગાંધીજીના સત્યાગ્રડની એક બાજુ દિ'દી સરકારે 
આગળ ચલાવી એમ જરૂર કહી શકાય. * 

૪. હિ'દતી પ્રશ્નના પક્ષે જતાં કહેવું નનેઈએ કે, તેણે પોતાની 
શરૂઆત ગાધીજના ખૂનથા કરી છે. તેવું જ તેનાં કાળાં બનનર 
લાંચરૃશવત, નફાખોરી, સવાથી સ'કુચિતતા, પ્રાંતીય વાડાનીતિ, રાષ્ટ્ર-. 
ભાષાના વિચરમાં કોમાપણું ઇ૦ પરથી જેવા મળે છે. આ ખાબતો 
માટે સરકાર પ્રશ્નને પાલે પડેલી છે. જે પ્ર“્નનો મોટો ભાગ આ 
પ્રકારની ્શતસ્ત પર ચડી નય, તેતે લોકશાહી સરકાર ઝાઝી સુધારી 
ન શકે. ખહુ તો તે બધાં અનિજોનું ઝેર સમાજશરીરતે મારી ન 
નાંખે એટલું તે સંભાળી શકે. એને માટે ધટતા દાબ રૂપી ઇંજેક્ષના 
આપવાથી કામ નભી જય; પણુ તેથી લાંબું ન નભાય; અને તે પ્રજ્ન 
ગાંધીજીના સત્યામ્રહમાં કેળવાયેલી છે એમ તો ન કહી શકાય. 

જરાક જેઈ એ તો આનું પ્રતિબિંબ માટું પડયુ' છે, એ બતાવી 
શકાય. જુએ આપણી આંતરરાષ્ટ્રીય પ્રતિષ્નાની પારાશીશી. એશ્ચિયાઈ 


રદ 


પરિષદની ગૌરવભરી વાતથી શરૂ કરનારા આપણે. “યૂનો'માં ૬૦ આફ્રિકા 
અ'ગે જબરી જીત મેળવનારે આપણે રાષ્ટ્ર. પર'તુ પછી પાકિસ્તાનવાદી 
કત્લેઆમ અને અમાનવતા આવી. દક્ષિયુ આફ્રિકાએ મચક 
આપવી બધ કરી; બલ્કે સ્મટ્સે સામું સંભળાવ્યું. પછી તો બાપુને 
જ મારવામાં આવ્યા. આ એક મૃત્યે આપણા રાષ્ટ્રતી પ્રતિણાને પણુ 
એવે! જ ધા કર્યો છે. દુનિયામાં હન્ને આપણે હિદુઓનું રાષ્ટ્ર છીએ, 
એ એક અણુલખી વાત જ જણેં હેય, એમ ગેરાં આગેવાન રાષ્ટ્રો 
માનીતે વતે છે. જેકે ઉપર (૧) (૨) માં આપણે ન્નેયું કે, હિ'દી સરકાર 
સચ્ચાઈ ભેર એ સામે ઝૂઝે છે, તો તેની અસર પણુ જેવા મળે છે. 

પ. એટલે સવાલ હવે ગ્મે છે કે, ગાંધીજના ગયા બાદ હિ'દતી 
પ્રજામાં સત્યાશ્રડી રીતની પ્રાષુપ્રતિછા શી રીતે કરવી? આજે તો 
નતૂના કાળમાં અને દેશી રાજ્યોના જમાનામાં જેવા મળતી પ્રશ્ન 
જેવા જ ધાટ દેખાય છે. આ પ્રે”્નતે લોકશાહી ઢબનું સ'ગઠનત અને 
સમાજજતન કેણુ શીખવે? પેઢીધર ચાલતી રાન્નશાહી કે નવાખીના 
અતે મઠ મહતાઈ અતે પીર ખલીફાધતા સસ્કારેમાં ઊછરેલી પ્રન્ન 
ગાંધીજીનો મૂર્તિમંત વાર્સ ખોળે; પણુ એ ખોડું છે. એ કામ 
સત્યાત્રહના તત્ત્વે કરવું ધટે; જીવનનાં બધાં છ્ષેત્રોમાં ન્નર્ષ્ડતિ સેવતા ધમ- 
પરાયણુ પ્રજાનાયકો મારફતે એ થઈ શકે. તેનો સૌથી વિશેષ ભાર 
હિંદની સ્વત'ત્ર કેળવણી રચી જે જીવ'ત જ્ઞાનત'ત્ર ર્ચીએ તેની ઉપર 
પડવાના. આજે આ બાખતમાં પણુ પૂરું લક્ષ ગયું નથીં, એ એક 
આપણા લોકમતનું નોંધપાત્ર દૂષણુ છે. અસ્તુ. 

ઉપરની ચર્ચા પરથી સ્પણ થશે કે, સત્યાગ્રહને માટે હિ દમાં ભવિષ્ય 
છે જ. [આપણે લેકે પરદેશી સરકાર સામે જ અજાર સુધી સભાગ્રહ 
કરતા આવ્યા, તેથી આમ-સમજ એવી બધાઈ ગઈ છે ક, સયાગ્રહ પ્રેન્નનું 
સરકાર સામેનું જ નનણે શસ્ન છે. પર'તુ “ સલાગ્રહ સાથીની સામે, 
સગાંતી સામે, સમાજ સામે, રાજ્ય સામે, જગતની સામે થઈ શ્રકે.” 
(સલય.મરહાશ્રમતે છતેફાસ, પા. ૮૮). ભાન ભૂલેલી પ્રન્ન સામે તેના 
નેતાઓ, સાચી હેય તો તેતી ચૂંટેલી સરકાર પણુ સત્યાગ્રહ કરી શકે. 
પ્રકન ગમે તેત્રા ખોઢા રાડ લેવડાવે તેને ૪ અપતાવવા એ લોકશાહી 


રેષ્ક 


નથી. તેમાં ન માનના તેના પ્રતિતિધિએ તેતે વશ ન થાય; પરતુ જને 
પ્રકન ન માને તો તેએ સત્યને નામે પણુ ”જળલિમ કે સરમુખત્યાર 
ખતી ન શકે. સત્યામ્રડ એમ શીખવે છે કે, તો પછી તેમણે તે પ્ર્નનું 
પ્રતિર્નિધત્ત છેડી દેવું જઈ એ, અતે તે રીતે પોતાના સયને વળગી 
રહેવું ન્નેઈએ. પછી પ્ર ડીક માને તેમને પોતાનું રાજત-ત્ર સૉંપે. 
અહી' સસામ્રહનો અથ અહિ સા અતે લોકસ'મ્રહ-પરાયણુ-ધમ નીતિ 
એવે! કરી શકાય. 


આ વ્યાપક દૃિથી જ્નેતાં ગાંધીજીતી સયામહની શોધે જગતનું 
પણુ પ્યાન ખે'ચ્યું છે. અને તેમના શુદ્ધ બલિદાને એ વસ્તુ પર્‌ પાજી 
મહેર મારી છે. આખરે ન્ેતાં, સયાગ્રહતી આ શોધમાં જગત- 
દજ્િએ તરી આવે એવા મોટા મુદ્દા બે છે : 

“૧. સાષ્ય અતે સાધત વચ્ચે અતૂટ મેળ છે. જેવું સાધન તેવું 
જ સાષ્ય ફૂળવાનું એ, “વાવે તેવું લણુશો -ના જેવું જ અટળ સચ 
છે. ગમે તેવાં સાધનો લઈ ને પણુ સાષ્ય મેળવવા ઇચ્છવામાંથી કેવળ 
તકવાદ કે પર્‌ણુામવાદ પર્‌ જ જઈ રહવાય છે, આદરાવાદ કે સાષ્ય 
સધાતાં નથી. અતે તેથી સર્ત્રાળે જેતાં સમાજનું કલ્યાણુ નથી થતું. 


માક્સવાદી પિચારણામાં આ વસ્તુ માન્ય નથી. અ'તે જઈ ને 
જોતાં: જણાય છે કે, ગાંધીવદ અતે માકસ વાદ વગ્ચે રહેલે। મૂળ ફ્લિસક્રિક 
ભેદ એનું કારણ છે. હિસા દ્રારા શ્રાંતિ નાંહે, પણુ વધુ તે વધુ 
હિસા જ આગળ વધે, એ વસતુ માક્સતાદ માનતો નથી. પોતાને 
ગમવું- સાષ્ય લાવવાને માટે તે [હે માનું સાષ્રન પણુ વાપરી લે છે. 


ગમે તેવા સંધબખળ, સ'ગઠનત'ત્ર કે શરઅબળ છતાં જને 
બ્યાક્ત અને એના સત્યે પાર પડવું હોય તો સયને ખાતર અહિ'સક 
હખે મરણુ સુધી પણુ ઝૂઝત્ું એ માર્ગ જ, સાચો કલ્યાણુમાગ* છે. 
અર્વાચીન જગતમાં તો જેમ જેમ સધ અતે સંગઠન યાંત્રિક _યુંકતથી 
તથા શસ્ત્રમળળથી જમરાં તે જબરાં બતતાં જાય છે, તેમ, તેમ એક 
સવાલ થઈ પશ્યો છે કે, વ્યક્તિ પાસે આ સામે શું બળ છે? અરે, 
કોઈ પણુ બળ છે ખરું? પ્રચંડ રાક્ષસ આગળ વામન જેવી લાગતી 


રૂ૮ 


આ વાતતો જવાબ સયામ્રહુ છે, કે જે ખરૅખર કહે છે કે, હિરણ્ય- 
કશિપુએ સામે એકલ સલવીર પ્રહ્લાદો જ જીતી શકે છે.૧ 7 

આ બને વિચારો જગત સામે આવતા ન્નય છે. એ આજના 
મૂળભૂત વિચારે તરક જગત અનુભવે આપમેળે વળે છે.૨ 
ગાંધીજી જેવા મહાપુરુષોને જડતાં નવદશ નતો થોડાક દસકા દરમિયાન 
“મી શકતાં નથી. આજના ૨૦મી સદીના જગતની સામે જે કોઈ 
પણુ નવીન કાંતિતો મુદ્દા હોય તો માનવ માનવ વચ્ચે અને રાષ્ટ્ર 
રાષ્ટ્ર વચ્ચે--આખા માનતકુડુંબમાં શ્રાંતિ શી રીતે સ્થાપવી ? યુહનું .” 
ચું કરવું? તેતાં કારણે નાબૂદ થઇ નય એવે વ્યવહાર કયે ? 
એવી કેળવણી કઈ? એવું અયતત્ર કયું? એતે માટેનો વેપાર, 
વહેચણી, ઉત્પાદન ઇ૦ કેવી રીતે હોવાં જેઈએ ? એ સારું માતવ- 
પ્રાણીએ કયે! હુદ્યધમ કેળવવો અને ધારણુ કરવો નઈ એ ? 


મૂળી પ્રશ્ન આ પ્રકારે, માનવકૃટુંબમાં શાતે અને સુખનું જીવન 
અતે તેતો માર્ગ શોધવાનો હોવા ૭તાં, હજી ૧૯મી સદીના પોકારો ને 
દૃષ્ટિબિ'દુઓ રટાયે જય છે. ધમ સપ્રદાયમાં જ નહિ, આમાં પણુ આ 
જાતતી જુનવાણી જડતા ચાલુ છે.2૨/ સયામ્રઠનું ગાંધીજનું દર્શન આ 
સામે પડકારરૂપ છે. રાજકારણુ, સમાજશા, યુદ્દશાસ્્ર પણુ પરમ 
માનવધ્મ-પરાયણુ કરવાનો એનો આદેશ છે. એ વગર માનવ- 
સમાજતી અતે માતવતાતી બ્યાપક રક્ષા અશકય છે. સચામ્રહ 
“આસ્ડ પીસ '--રાઅભીરું શાંતિ નથી ચહાતો. આજે તો “ચૂતે'ની 
દૃષ્ટિ તેનાથી આગળ નથી વધતી. અણુબોમ્બતે જેરે --- તેની ધાકે 
તે શાંતિ તાકે છે. વ્યવહારમાં માનવપશુ એમ જ વતે“, એમ માતીએ 
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૧. અહીંયાં પણુ માક્સવાદ્ટ જુદે પડે છે, લોકરાણીવાદ વ્યક્તિના 
'વિકાસ-સ્વાત'ગ્યને પરમ વસ્તુ માને છે. માકસ વાદી સ'ધ કે સમુદાયને 
પરમ માની વ્યક્તિને તેમાં ગોઠવાઈ જવાના ધમ વાળો કેવળ મૂક ઘટક જ માને. 
૨. જેમ કે જુએ આલ્ડસ હહફ્સ્લેનાં નીચેનાં બે પુસ્તકો : 
(૧) એન્ટ્જ બએૈન્ટ મીનલ 
(૨) લાયન્સ, જિમર્યી, મેન્ટ વીત્ત 
* ૩. જાઓ ન્તૅન મિડલટન મૂરેનું પુસ્તક મૌ નેતેતિટો મેજ રસિષિશમ. 





રૂ૬ 


તોપયુ એ એતી ઇતિ નથી. તેણે એથી આગળ જતું નઈ એ. 
શાંતિનો મૂળી ઊમમ ધંષભી રુતામાં હોય, શજ્ભી રુતામાં નહિ. ગાંધીજીતો 
સયામ્રહ આ ચાહે છે. વ્ક્તિતે સાચો માનત બનાવી તે એના સમાજના 
સ ગઠનને શાંત ને ન્યાયી બનાવવા માગે છે. સયાત્રહ એનું સાધન અને 
શરત્ર છે. એ વસ્તુ આજે એમના જવા છતાં સાચી જ છે, એટલે 
એનું ભાવી સત્યતી ન્નેડે અ'કાયેલું છે. સ્વત'ત્ર હિંદ પાસે આશા 
રખાય છે કે, તે એક રાષ્ટ્ર અને રાજ્ય તરીકે દુનિયાને સત્યાગ્રહની 
ક્રાંતિનો માગ બતાવે. બાપુએ પોતાના લોહીની સાથે સોંપેલી 
સત્યાત્રહની પરમ ભેટને હિ'દ કેમ ભૂલી શકે ? 

આ નિવેદન તેને માટે સામાન્ય રીતે ગણાય તેથી વધારે લ 'બાણુવાળુ' 
યયું છે. પણુ તે, એક રીતે જ્ેતાં, ૧૫ વર્ષ પર લખેલી મીંમાંસાની 
પરિપૂર્તિરૂપ હોઈ વાચકે ક્ષમ્ય ગણશે. 

૨૪-૬-૪૮ 


આશાની દિશા 


 સત્યામ્રહ જેવા સનાતત છતાં અભિનવ જવનતત્તતની શ્રાસ્રીય : 
મીમાંસા કરતી આ ચોપડી લપ્યાને ૧૪-૧૫ વરસ થયાં છે. લખતી 
વખતે જ એના વિદ્દાત લેખકની મુરાદ હતી કે, આને મ્રચારકી રૂપ 
આપવું નહિ. અતે તેથી અમુક પ્રકરણે! સત્યાત્રહતી સાંગોપાંગ ચર્ચા 
કરવા માટે આવશ્યક હોવા છતાં, તેમણે તે વખતે એ પ્રકરણે 
પ્રકાશિત થવા ન દીધાં. એ જમાનો કટોકટીનો હતો અને આખે દેશ 
ઉત્ર સત્યામ્રહમાં રોકાયો હતો. એવે વખતે ૭પાત તો એ પ્રકરણો, 
શ્ાઃત્રીય દષ્ટિએ લખેલાં હોવો છતાં, કદાચ પ્રચારકી ગણુત અને તેથી 
આખા તગ્રેથના મડાણુનું સ્વરૂપ ખોડું સમકનત. 
પા સૈકા સુધી ચક્તાવેલાં સત્યાત્રહયુદ્ધોને અતે હિ'દુસ્તાન હવે 
સ્વત'ત્ર થયું છે. હવે એની આગળના સવાલો ખદલાયા છે. તેથી 
આજુએ રાખેલાં એ નૂતાં પ્રકરણા આ નવી આર્્ત્તમાં ઉમેરી 
અપ્યાપક મગનભાઈ એ એમ મીમાંસા એક રીતે પૂરી કરી છે. 


હતાં સત્યાત્રહતી મીમાંસા કોઈ કાળે પૂરી થઈ એમ કહેવાય 
જ રાહે. સત્યાગ્રહ એક રીતે યુદ્ધતો એક પ્રકાર છે; [બીજી રીતે એ 
સસ્કારી માતવજતનો જવનધમ છે. અને તેથી યુગે યુગે સત્યામ્રહના 
નવા નવા અવતાર "પ્રગટ થવાના જ. સત્યાગ્રહના આઘ આચાય 
મહાત્મા ગાંધીએ, પોતાના જીવનકાળમાં, એતી અનેક વિભૂતિઓ 
પ્રગટ કરી. હિ'દુસ્તાત સ્વતત્ર થતાં એના જે ભાગલા પાડવામાં 
આવ્યા, અને એના જ અનુસ'ધાનમાં આખા દેશમાં જે ઝેર રેડાયું, 
તેને પહોંચી વળવાના પ્રયત્નમાં ગાંધીજીએ સત્યામહતત્ત્તને એક અવનવું 
રૂપ આપ્યું, જે એટલું અદ્ભુત અતે મૃઠ્ટમ હવું કે, તેનું સ્વરૂપ ન 
એ!ળખવાથી, પોતાની જ ભૂલોથી અકળાયેક્ષા અને આંધળા થયેલા 
દેશે એ રાષ્ટ્રપિતાના જ ભોગ લીધો અતે એમના આખરી પ્રયોગને 

સત્યાત્રહતી અદભુત શક્તિ -્રમટાવતે। અટકાવ્યે।. 
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એક પ્રશ્ન ધણાના મનમાં ઊઠે છે કે, સયામ્રહને। હવે પ્રતિનિધિ 
જાણુ છે ? સત્યાત્રહથી ટેવાયેલા અનેક લે।કે। અને અધીરી વ્યક્તિએ। . 
જ્યાં ત્યાં સત્યામ્રહ કરી ખેસે છે અને' થોડી ચર્ચા બાદ ઓઇછેોાવત્તો 
વિજય મેળવીને અથવા માંડવાળ કરીતે સત્યાત્રડ પાછે ખેંચી લે 
છે. ધણી વાર હવે સત્યાત્રહ ઉપવાસનું રૂપ લે છે, અને થોડીક ચિ'તા 
પેદા કરી સમાધાન ઉપર આવી ત્નય છે. પણુ આવાં નાનાં મોટાં 
પ્રકરણાતે સત્યામ્રહુના પ્રયોગ તરીકે ભાગ્યે જ એળખી શકાય. 
ગાંધીજીએ પોતાના સયામ્રહ-યુદ્ધમાં અતેક સાથીએ। મેળત્યા 
અને ડેળવ્યા. એમાંના કેટલાકને ભાગે સ્વરાજ-સરકારના અધિકારી 
થવાનું આવ્યું છે, જ્યારે ખીકજ્ન એ સરકારને સામાન્યપણે ટેકે 
પવન કભ ધાયેથા છે. એટલે એ ભને પ્રકારના સત્યાત્રહીઓ 
રાજકીય કે સાર્માજક અન્યાય દૂર કરવા માટે જે કાંઈ કરવું 
હેય તે હવે સરકારી ત'ત્ર મારફતે કરી શકે. સામાજિક, ધામિક 
અન્યાયો દૂર કરવા મ!ટે તેમ જ ધમ ધર્મ વચ્ચેના ટોળાધમી 
ઝધ્રડાખા પતાવવા માટે સત્યામ્રહને ધણા અવકાશ છે. પણુ અત્યારે 
ક કોષ ને એ સૂઝતું તથી. લેકે તરકથી કાં તો કાયદો હાથમાં લઈ 

ઝુ'ડાશાહી ચલાવવામાં આવે છે અયવા “ એ ખધું સરકારનું કામ છે ' 

એમ કહી ઉદાસીનતા ધારણુ કરવામાં આવે છે. 
એક વાત સ્પષ્ટ છે કે, સત્તા ગમે તેના હાથમાં હેય, સત્તાધારી 
જે પોતાને! રાજધર્મ એળખી મજબખૂત હાથે કાયદાનું રાજ્ય ન 
ચલાવે તે અધીરી થયેલી પ્રક્ન સરકારતી તત્પરતા ઉપરતે। વિશ્વ!સ 
ખોર્ધ ખેસી કાયદો પોતાતા હાથમાં લેવાતી જ. પોતે જ સત્તાધારીને 
આપેલી સત્તા જો એ ન વાપરે તો પ્રન બીજું કરી પણુ ચું શકે ? 

આવી હાલતમાં પ્ર'ન અવળે રસ્તે ન જાય એટલા માટે એને 
રારતારા સત્યામહી નેતાએ મળવા જ જેઈ એ. પ્રજ્ન જે કાયદો 
પાતાના હાથમાં લે તે તે પોતાની સરકારને નબળી પાડે છે અને 
જેતભેતઃમાં એતો નાશ કરે છે. પ્રશ્નએ મોટા પાયા ઉયર્‌ કાયદો 
હાથમાં લીધો કે સત્તાધારીએએ રાજીનામું આપી સત્તાને ત્યાગ કચે? 
જ છૂટકો. તેઓ તેમ ન કરે તો તેમણે પોતાવા હાથમાં ટકી શકે એવું 
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પશુખળ સ'ગઠિતિ કરી, પ્રજ્નને દબાવી, નેહુકમી રાજ્ય ચલાબ્યે જ 
છૂટકે, બને રીતે પ્રન્નજીવન જોખમમાં જ આવે છે, આને! એકમાત્ર 
ઇલાજ સવાાગ્રહ છે. સય, અહિ'સા અને લેોકકલ્યાણુ એ ત્રિવિધ 
મર્યાદા જાળવીને સન્જન લેકે! જ્યારે સત્યાત્રઠુ આદરે છે, ત્યારે 
લોકસત્તા પર નભનારું રાજ્ય નબળુ' પડવાને બદલે આત્મશુદ્ધિ કરી 
મજબૂત થાય છે. સત્યાત્રહતી આ.બાજુની મીર્માસા ફો આપણે 
ખોલબ્યે જ છૂટકે 
અત્યાર સુધી વ્યક્તએ અને સ'ગઠિત પક્ષો સત્યામ્રહ કરતા આવ્યા 
છે. આખી પ્રશ્નએ સ્તત'ત્રતા મેળવવા માટે અનેક વાર સત્યામ્રહ કરી 
બતાવ્યો. હવે પછીને। સવાલ છે કે, રાષ્ટ્ર રાષ્ટ્ર વચ્ચેના મતભેદે।માં 
% ઝવડાઓમાં રાષ્ટ્રો, એટલે કે તેમના પ્રતિનિધિરૂપ સરકારે।, સત્યાગ્રહ 
કરી શ્રકે કે નહિ ! સરકારે! પાસે પશુબળ છે એટલા માટે એણું એ 
વાપરવું જ જેઈ એ, એમ 1સહ્દ નથી થતું. કોઈ પહેલવાન પાસે 
શરીરબળ છે એટલા માટે તે સત્યામ્રડુ ન જ કરી શકે એમ જેમ 
આપણે કહી શકતા નથી, તેવી જ રીતે સરકારે! વિષે પણુ છે. દાખલા 
તરીકે, હિંદુસ્તાન જેવું પ્રખળ રાષ્ટૂ પોતાની શક્તિના ભાનમાં હેદરાખાદ 
જેવી નાની સરકારની સામે પશુબળ વાપરવાને બદલે સત્યાત્રહના બધા 
પ્રકારો અજમાવી શકે છે. હિ'દતી પ્રજનન જ્યાં સુધી પોતાની સરકાર 
ઉપર વિશ્ષાસ રાખી શકે છે અને તે સરકાર પ્રશ્નના જ્તમાલના 
રક્ષણુતા કંતબ્યમાં ચૂકતી નથી, ત્યાં સુધી એ જરૂર સત્યાત્રહનાં અનેક 
પગલાં અજમાવી શકે છે. 
પણુ સવાલ એથી વ્યાપક છે. આખી દુનિયાની ( લગભગ પ૭ કે 
વધારે) સરકારો જે અદર અ'દરના વહેવારમાં સવ રાષ્ટ્રીય પરિષદ 
(જચૂનતો' -સયુક્ત રાષ્ટ્રમડળ ) આગળ ન્યાય મેળવવામાં અસફળ યાય 
તો સત્યાત્રહ કરી શકે કે નહિ, અને કરી શકે તો તે* કઈ રીતે, એની 
પણુ મીમાંસા હવે થવી ન્નેઈ એ. 
વ્યાપક સત્યાત્રહ માટે હજ પણુ અનેકાનેક પ્રસગે કલ્પી શકાય. 
હ આજકાલની અમેરિકા, ઇંગ્લડ, રશિયા જેવી સરકારે શસ્્રબળની 
 અસાધારણુ શકિત ધરાવે છે. એવી સરકારની પ્રજ્ન, પ્રન તરીક લગભગ 
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નિઃશરમ જ હેય છે. હવે નને કોઈ પણુ કારણે એવી કોઈ સરકાર લેક- - 
ભાને પોતાના ધાકમાં રાખી જેહુકમી બના શકી તો પોતાની સ્વત-ત્રતા 
ન્તળવવા માટે અથવા પાછી મેળવવા માટે જનતાએ શું કરવું ! સરકાર 
પાસે આધુનિક વિસ્તાને તૈયાર કરેલાં શસ્રોનું શરખબળ કલ્પનાતીત હોય . 
અને પ્રશ્ન પાસે શ્સ્તબળનો પૂરે અભાવ હોય, એવે વખતે ગ્રન્નના 
હાથમાં કેવલ સત્યામ્રહ જ રહૅત્રાનો. એ સત્યામહ પ્રન્ન કેવી રીતે 
વાપરી શકે એને! પણુ વિચાર હવે થવો ન્નેઈ એ. 

જગતમાં લગભગ બધાં જ રાષ્ટ્રો લોકશાહીના તત્ત્વને સ્વીકારતાં 
થયાં છે, એટલે હડહડતા અન્યાયના 1િરાકરણુ માટે લોકમતનેો કોલ 
લેવાતો ઇલાજ પ્રશ્નના હાથમાં આવેલો હોવાથી, હવે પછી લોકમત 
જ્યાં નત્રત નથી એવે ઠેકાણે, સરકારને તેમ જ લોકમતને નનમત કરવા 
માટે, ન્યાયની કલ્પનામાં લે।કમતથી ધણે દૂર સુધી ગયેલા સુધારકે 
જ સત્યાગ્રહ કરી શકવાના છે. એવા પ્રસંગો એક તો વિરલા હશે, 
અને બીજી બાનુ લોકમતના ટેકાને અભાવે તે ઉમ્ર રૃપે ચક્ષાવવા 
પડવાના. સરકારમાં જે અહિંસા તત્તત ઊતયુ” હેય તો જ આવા 
સત્યાતપ્રહો સોમ્ય રૂપમાં ચાલી શકે. પણુ એ સત્યામ્રહો લોકમતને અને 
લોકરૂઢ આદશ'ને નહિ ગણુકારતા હોવાથી સરકાર તેમ જ જતસમાજ 
બ'તે એવા. સત્યાત્રફીઓની પૂરત્ી કસોટી કરત્રાતી જ. કેમ કે સરકારો 
પોતાની શક્તિનો ઇતકાર સાંખી શકતી જ નથી. દરેક સરકારમાં 
આત્મરક્ષાનું તતત્ત એટલું બધુ ન્નમ્રત હેય છે કે, બીક્ન' કત ગ્યો! પાર 
પાડી શકે કે ર્નાડ, પણુ આત્મરક્ષાનું કત'જ્ય લે પાર્‌ પાડવાની જ. 
અને તેથી સત્યાત્રહતી હવે ધણી જ ઊડી અને વ્યાપક કસોટી 
થવાતી છે. 

ગાંધીજી હતા ત્યાં સુધી તેઓ સત્યામ્રહના પ્રમાણુભૂત આચાર્ય 
ગણાતી. એ સત્યામ્રહતો પ્રતિનિધે આપણા દેશમાં 'ે દુનિયામાં હવે કાણુ 
છે? બ્યાક્તએ તરક નજર નાખતાં કહેવું પડે છે કે, સત્યઃત્રહના શાસને 
યથાર્થ નણુકાર કેઈ દેખાતો નથી./સત્ય અને અહિ'સાની જેનાર્મા 
જૈકાગ્ર નિછા છે તે જ સત્યાત્રહતો શાસ્્રકાર્‌ થઈ શકે છે. પણુ એનામાં 
સામાજિક, ધામિ'ક, રાજનેતિક અતે હવે આંતરરાષ્ટ્રીય બળેનું 
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યથાથ નગ્તાન હોવું જેઈ એ. દરેક પ્રકારના માણુસનું મન કઈ રીતે 
કામ કરે છે એનું પણુ ઊંડું અને નાજુક જ્ઞાન એ વ્યક્તિને હોવું * 
જેઈ એ, અને એની સાથે સત્યાત્રહુ જેવા સુછ્દમ આપ્યાત્મિક તત્ત્વનાં 
થતાં ઇંદ્રિયાતીત પરિણામોનું સક્ષમ ભાન પણુ એને હોવું જઇ એ. 
ઉપર્ટપકે જ્યાં પરાજય દેખાય છે ત્યાં પણુ વિજયને ઉદય થતો જ્નેવાની 
ક્રાન્તદષ્ટિ જે એતામાં ન હેય, તો તે* સત્યાત્રહતો સફળ સેનાની ન 
જ બની શકે. 

જેનું હૃદય જાતે, ધમ, ભાષા, પથ અને પૃવ મહતી સ'કાચિતતાને 
વી'ધીને, પોતાની આસપાસની એકેએક વબ્યાક્ત પ્રત્યે દોડી શકે 
છે, અને સ્તજત-પર્‌જન, પાપી અને પુણ્યવાન, નાજુક અને રીઢા -- 
અધાને અપનાવી શકે છે, તેને હાથે જ સત્યાગ્રહતી દોરવશગ્રી સકળ 
રીતે થઈ શકે છે.! 

પોતાની આસપાસના સમાજને દોરનાર સત્યાગ્રહી સામાજિક 
જીવનથી અલિપ્ત રહી શકે ખરો ? “ અત્યારે મારી પાસે કેઈ સત્યાગ્રહી 
લાજ નથી, તે હું શોધીશ અથવા ઘડતો રહીશ, ત્યાં સુધી સમાજની 
જવાબદારી બીન્ન કોઈ લે અને એને સૂઝે તેમ કરે,” એમ જવાબદાર 
સત્યાત્રહી કહી શકે ખરો? કે પરિસ્થિતિ પરત્વે જે થોગ્ય હેય તે 
ઇલાજ અજમાવીને જ સમાજને આગળ લઈ નનય? 

યુદ્ધ ટાળવા માટે અને રાષ્ટ્રોમાં જુટુંબધર્મની સ્થાપના કરવા 
માટે “હગ કાઉન્સિલ સ્થપાઈ. એતી જ વ્યાપક આજણ્ત્તરૂપ ' લીગ 
ઓક્‌ નેશન્સ' સ્થપાઈ. એના દોષો દૂર કરી આંતરરાષ્ટ્રીય દરબાર જેવી 
“યુનો' સ્થપાઈ. અને છતાં એ બધી સ'સ્થાઓનું વાતાવરણુ ન્નેતાં એમને 
હાથે વિશ્રકુડુંબ સ્થપાય એવાં લક્ષણે દેખાતાં નથી. “યૂનો'ને હાથે જ 
અન્યાય યાય તો] એની સામે નાનુ' મોટું ગમે તે તે રાષ્ટ્ર સત્યાગ્રહ કરી 
શકે અતે સત્યાત્રહ દ્દારા માનવવ્યાપી રાષ્ટ્રયુડુંબ સ્થપાય, એવી આશ્રચા 
ઉત્પન્ન થઈ છે ₹ એને માટે કાળ પારેપકવ થયે છે ? અને પરિપક્વ 
. ન્‌ રેય તો પોતાનાં બલિદાનથી તે પરિપકવ કરવાના દિવસે। આવ્યા છે? 

જબરદસ્ત રાષ્ટ્રો ગમે ત્યારે “યૂનો'થી નોખા પડી “તરવારને 
ન્યાય' અજમાવી શકડ્ડે છે અને. વયૂનો'ને નિરયક બનાવી શ્રકે છે. અને 
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તેથી “યૂને'ને હમેશાં બલાઢય રાષ્ટ્રોથી ખી ખીને ચાલવું પડે છે. નાનાં 
રાષ્ટ્રોએ હજી સુધી “યૂને' પાસેથી ન્યાય મેળવ્યો નથી. “યૂને'ના 
#અન્યાય સામે સત્યાત્રહ કરવાની પોતાની યોગ્યતા પણુ તેઆએ માની 
નથી. કૈટલાક દેશો સરકાર તરીકે બલાઢષય હોય, પણુ રાષ્ટ્ર તરીકે 
શિથિલ હોય. એવા દેશે આંતરરાષ્ટ્રીય દરખાર સામે સત્યાત્રહ કરી 
શકે ખરા ? 

આવા મોટા મોટા જગદૂવ્યાપી સવાલો આપણી આગળ પ્રત્યક્ષ 
થતા જાય છે. શે સવાલોની શાસ્ત્રીય મીમાંસા દુતિયા આગળ રનતૂ 
થવી જેઈ એ. 

“યૂતો ની નબળાઈ કે નાલાયજકી સિદ્ધ થતાં આખી પૃથિવીનું 
એટલે કે આખી માનવન્નતિનું એક 'રાન્ય સ્યાપન થઈ શકે ખરુ ? 
અને તેમ થાય તો તેવા રાજ્યની પ્રન્ન નિઃશ્ર હેય તો ડીક કે 
સરાસ્્ર હોય ત્‌] ડીક ? અને પ્રજ્નને જે નિઃશરમ રાખવામાં આવે અને 
જગદેક-રાજ્ય જુલમી બની ન્નય તો એ સરકાર સામે પ્રન્ન શી રીતે 
ઝૂઝી શકે? એ વખતે સલાગ્રહનુ' રૂપ કેવું હોય ? એ સવાલ તો જ્નેત- 
ન્નેતામાં વહેવારુ સવાલ થવાનો છે. અને એ સવાલ સાથે જ સરકારની 
' શક્તિ અહિસક ઢખે તોડવા માટે ભાંગફેડ ( સેબાટેજ) કેટલે દરજ્જે 
યોગ્વ ગણાય અને એની મર્યાદા કે બ્યાકરષુ શૂં, એ સવાલ આપણે 
ટાળી શકવાના નથી. 

અત્યાર સુધી આપણે જેટલા સત્યાત્રહો અજમાવ્યા, તેટલા પરથી 
આપણે એટલું તો ન્નેઝ શક્યા કે, સાચા સત્યાગ્રહ દારા આપણે 
નક્કર શુદ્ધ વસ્તુ જ માગણીમાં મેળવી શકીએ છીએ. આપણી માગણીમાં 
નને મલિતતા હોય, અન્યાયભર્યો સ્વાથ હેય, અદૂરદણિ હેય 
અથવા માનવતાનો . અભાવ હોય, તો તે સત્યાગ્રહ -- શુદ્ધ સત્યાગ્રહ 
હેય તો ---તો ફળી શકવાનો નથી. એટલે જેમ જેમ સત્યામહ કરતા 
જઈએ છીએ, તેમ તેમ આપણી માગણીઓ શુદ્ધ કરવી જ પડે છે. 
સત્યાગ્રહ દ્દારા થતી આ અ'તઃશુદ્ધિ જ સત્યાગ્રહનો સોથી મોટો લાભ છે. 
સામા પક્ષ ઉપર સત્યામ્રહની થતી અસરતો આપણે એટલે બધે વિચાર 
કરતા આવ્યા છીએ કે, એની પોતાના પર થતી અસર જેવા માટે 
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આપણે થોભ્યા જ નથી. સત્યાગ્રહની ખરી શક્તિ આ આંતરિક શુદ્ધિ 
' કીધે જ પ્રગટ થાય, છે અને તેથી જ સત્યામ્રહ સવ હિતકારી પરમ 
મગલ તત્ત્વ સિહ ચાય છે. 
' આ યુગના સવશ્રેઇ શઅનું સ્વરૂપ એળખવા માટે દરેક રીતે 
ઉપયોગી એવી આ સત્યાગ્રહની મીમાંસા પ્રેન્નએ અભન'દન સાથે 
 આવકાર્વી જેઈએ, અને ઉચ્ચ કેળવણીની સ સ્થાઓએ રાજનીતિના 
તેમ જ સમાજશાસ્ના અધ્યયનમાં એને આવશ્યક સ્થાન આપવું 
જે એ. શ્રી. દિવાકરે લખેલી સત્યમ્રહની મીમાંસા હજી મારા હાથમાં 
આવી નથી, એટલે એ ચોપડીની આ ચોપડી સાથે સરખામણી હું કરી 
શકયો નથી. ખરું ન્નેતાં ત્રીમગનભાઈએ અને દિવાકરે એકબીન્નની 
ચોપડીનાં અવલોકનો લખીને આ વિષયને વધુ ચાલના આપવી ન્નેઈ એ. 
 શ્સયુહ્દશાઅ પોતાની વિકરાળ સિદ્ધિમાં અણુબાંબ સુધી પહોંચ્યું 
છે અને ગાંધીજએ ધમ યુદ્ધચ્રાસ્રને સત્યાગ્ર સુધી પહોંચાડી દીધું 
જી. એ ખેશ્ચસ્રા જ ભવિષ્યની માનવતાનો નિવેડે આણુનાર છે. ખેમાંથી 
એડ્ઝેની આપણે ઉપેક્ષા કરી શકવાના નથી અને ખે વચ્ચે માંડવાળ 
તો અશકય જ છે. 
«્વૂન, ૨૯૪૮ કાકા ડપ્લેલકર 
મીમાંસાનુ ર્વર્‌ૃપ 
( પહેલી આવૃત્તિની પ્રસ્‍તાવન। ] 
સત્યાશ્રહની હિલચાલને અગે આ ચોપડી લખાઈ નથી. તે 
માટે ગાંધીજએ કાંઈ નહિ તો પા શતક સાહિત્યનો ધોધ વહેવડાબ્યો 
છે./લે[કો સત્યાગ્રહને એક રાજદ્દારી શરમ તરીકે વધારે ઓળખે છે. 
પણુ સત્યાત્રઠ એ જવનવ્યાપી તત્ત્વ છે, એ સામાજિક ધમ' છે, 
સત્યાગ્રહનો ઉપયોગ દરેક ઝુટુંબમાં અનાદિ કાળથી થતે। આવ્યો જ 
છે. જ્યારે એનો રાજદ્દારી ઉપયોગ થવા લાગ્યો ત્યારે રાજદ્દારી સત્તા 
એનાથી ગભરાઈ ઊડી એટલું જ. ખરું નેતાં સત્યાત્રહ અખત્યાર 
કરતારને અને સત્યાત્રડના બળને વશ્ચ થનારને બનેને એમાં આન ૬ 
આવે અને બ'નેને શોભાવે એવું એ તત્તત છે. જીવન સાથે જેમ 
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શ્વાસોચ્છર3ીસ વણુયેલો જ છે, તેવી જ રીતે સામાજિક જવનમાં 
“સહકાર અને સત્યાત્રકે વણાચેલો જ છે, અતે બ-ે બરાબર ચાલે તો 
જ સમાજશરીર્‌ નીરોગી રહેશે અને બલિછ ચશે. 

રિક્ષગુતી દાણિએ આ મહાન જીવનસિદ્ધાંતનતી વ્યવસ્થિત મીમાંસા 
કરવી એ આવશ્યક વસ્તુ છે. શ્રમવભાગ, હરીફાઈ, સહકાર, વિનિમય, 
વિવ!હ વગેરે સામાજિક બ્યાપક તત્ત્વો ઉપર જેમ શારમીય ચર્ચા કરતી 
ગ્રથસ'પત્તિ છે, તેમ જ : સત્યામ્રહતી મીમાંસા કરતો એક મ્ર'થરાશ્ઞિ 
નિર્માણુ થવાનો છે. એના મગલાચરણુરૂપે અન મગતભાઈનાો આ 
ગ'થ છે. ઉચ્ચ કેળવણીમાં રાજ્યવ્યવસ્થા, રાજનના અધિકાર, પ્રશ્નના 
જન્મસિદ્ધ ' અધિકાર, બળવાની મીમાંસા, વગેરે વ્યાપક સવાલોની 
હમેશાં ચર્ચા ચાલે છે. એની ચાલતી રાન્યબ્યવસ્થા ઉપર્‌ અસર્‌ પડે 
છે, પણુ એ રાજ્યઠારી પ્રચાર ગણાતો નથી. પ્લેટો, એરિસ્ટોટલથી 
માંડીને બ્લ ટશીલી, વુડ્ડો વિલ્સત અને લાસ્કી સુધી અતેક વિચારકોનાં 
ભેદક વિવેચનો વાંચ્યા વગર વિદ્યાથી ઓનીન કેળવણી પુરી થઈ ગણાતી 
નથી. થે।ડા દિવસોમાં, આપણે ધારીએ છીએ તેથીયે વહેલા, બધા જ 
દેશોમાં સત્યાત્રહતી મીમાંસા એ ઉચ્ચ કેળવણીનું આવશ્યક અ'ગ 
ગણાશે. જે દેશમાં આ નવીન, આપ્યાત્મિક અને માણુસની માણુસાધ ને 
છાજે એવા બળનો ઉદય થયે, તે દેશ્રમાં જ એની શાઆઔીય મીમાંસા 
રહસ્યવિવરણુ પદ્ધતિએ અતે તુલનાત્મક પદ્દતિએ થવી ન્નેઈ એ. અને. 
સમય જતાં એમાં વિકાસકમનો પરદ્દાતિ પણુ દાખલ કરવી પડશે. એ 
પદ્ધાતે વગર્‌ ભવિષ્યની દિશાનું યથાથ આકલન ન થઈ શકે. 

વિકાસક્રમતી પદ્ધતિ એ જ એતિહાસિક પદ્ધાતિ છે. દરેક બ્યાકેતને, 
સમાજને, અને જવનવ્યાપી તત્તતને જેમ એનો સ્તભાવ હોય છે, તેમ 
₹તિઠાસ પણુ હોય છે. આજે સત્યાત્રહ ઉપર નને તાત્તિક હુમલો 
ચતો હેય તો, સામાન્ય મનુષ્ય સ્વભાવમાં એને સ્થાન નથી અને 
ઇતિહાસમાં એતો દાખલે! નથી, એ ખે વાંધાઓ જ મહત્ત્તના છે. 
ભવિષ્યનો ઈતિહાસ તો એતો જવાબ આપશે જ, પણુ આજે આપણે 
મીમાંસાની દૃષ્ટિએ આ વાંધાઓને। વિચાર કરવો ઘટે છે. પ્રતિકાસને 
પણુ ભૂત અને ભવિષ્ય એવા ખે છેડા છે એ પંતહાસવ્રાદીઓ 
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ભૂલી નય છે. જે એતિહાસિક દષ્ટિ કેવળ ભૂતકાળનો જ વિચાર 
કરે 'છે તે ઊલટે પગલે ચાલનાર ભૂત જેવી છે, અશાસ્ખ્રી 
તો છે જ. જે મતુષ્યસમાજે નરમાંસભક્ષણુ છેડી દીધું, પશુમાંસ- - 
ભક્ષણુ પ્રત્યે અણુગમા ઉત્પન્ન કયૌ; જે મતુષ્યસમાજે ગુલામીની 
પ્રથા સામે જેહાદ ચલાવી, યુદ્ધમાં પણુ માણુસાઈના અમુક નિયમો 
દાખલ કર્યા; જે મનુષ્યસમાજે સમાજની અ'દર અદર યુદ્ધો બધ 
કર્યા, પંચાયતને કાયદે સ્વીકાર્યો; અને જે મનુષ્યસમાજે આદશ્ચવાદી 
પેગબરોની પાછળ પાછળ જઈ પોતાના જીવનમાં પરિવતન કરતાં 
મુદરતને પણુ ગણુક્રારી નહિ, તે મનુષ્યસમાજ સત્યાગ્રહને, એના 
ગ્રેમતત્ત્તને અને ત્યાગ્શક્તિને સમાજજનનવ્યાપી ન કરે એમ માનવાનું 
કારણુ નથી. જે લાગણીઓ કે વહેમો કે અશ્રહ્દા આડે આવે છે, તે 
દૂર કરવાના એક સાધત તરીકે પણુ: મોમાંસાતો ખાસ ઉપયોગ છે. 
સવાર પડયે વસત ચાલે છે અને બપોર થયે ઉનાળા ખેઠેં છે એમ 
માનનાર ધીરજશન્ય લોકમાં પણુ આવી મીમાંસા વાંચીને સામાજિક 
શક્તિએ ની કાયપહદદતિ તપાસવા જેટલી ધીરજ આવી ન્નય, તો એ 
પણુ મેો1(ટા લાભ ગણાય. 
આનો ખાસ ઉપયોગ તો રીતસર કેળવણી કી વિદ્યાથા'ઓ 
માટે અને નવરાશને કારણું જીવતનાં અગપ્રત્યગાનો આમૂલામ વિચાર 
કરનાર યુવકોને છે. આવી મીમાંસા કરવા માટે જે ન્નતની શાસ્ત્રીય 
બુદ્ધિ નનેઈએ છે તે વિશેષ રીતે મગનભાઈમાં પહેલેથી દેખાઈ આવેલી 
હેોતાથી એમને જ આ કામ સૉંપેલું હતું. વિઘાપીઠંત એ પસદ 
પડચું' હતું. પણુ અ'તે તો એની સફળતા સમાજને પસદ પડવામાં 
છે. શાંતપણું અને વ્યાપકપણે સત્યામહ જેવા સર્વમગળ સિદ્ધાંતની 
વિચારથ કરવા લોકે પ્રેરાય એ જ આતની સફળતા અને ફલશ્નતિ છે 
ખ્રિસ્તજચ'તી, ' ઉત્તાત્રેય બપ્લમૃષ્પુ કપ્લેલ્રડર 
૧૯૩૩ 


૯ 
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મડાણુ 


(૮ સવયાગ્રહ એવડું ખળ છે કે ને તે સર્વમાન્ય થાય તો તે સમાજના 
આદરોમાં પરિવર્તન કરે અને નિર'કુરા વ્યક્તિત'ત્ર તથા સદા વધતા જતા 
લડાયક ભાવને નારા કરે, ” 

“ જેટ્લાક એમ માને છે કે સતાગ્રહુ તો માત્ર ધાર્મિક વિષયોમાં જ 
થઈ શકે, મારો બહોળો અતુભવ એથી ઊલટું સિદ્ધ કરે છે. ખીન્ત વિષયોમાં 
તેને પ્રયોગ કરીને આપણે તેમાં ધર્મને દાખલ કરીએ છીએ, અને તેમ કરીને 
વહેલો જય મેળવીએ છીએ, અને અનેક પ્રકારનાં પાખ રામાંથી ખચી 
જઈએ છીએ. ” 7 , 

નનન જેડ દપણ 


રૃ 


રાઈ પણુ દેશનો કેઈ પણુ કાળનો તમે પ્રતિહાસ જુઓ; આ 
લક્ષણુ તો બધે જ સર્વોસાધારણુ જેવામાં આવશે કે, માનવહિતના 
હરેક ક્ષેત્રમાં, વતમાન વસ્તુસ્થિતિનતે વકાદારીથી વળગી રહેવ! હતાં, 
તે તે કાળના લેકો તેનાથી અસ'તુજ્ પણુ હરે જ, અને તેટલા સારુ 
તેમાં કાંધ્કે ને કાંઈકે સુધારણા ઇચ્છતા જ હશે; તે તે કાળના વિચારકો 
વર્તમાનનું સૂટ્મ પરીક્ષણુ કરી, ક્યાં કયાં કેવી કેવી ભીતિઓ, ઊણુપો 
ઉ અપેદ્ય 'દુષ્પરિણામો રહેલાં છે તે બતાવતા હરશે -તે સામે સાવચેત 
રહેવા પ્રશ્નને સાવધાન કરતા હશે; વિચારશીલ સાહિલકારા, તેમની 
કલ્પનાશકિત દ્વારા, તે સ્થિતિનાં અસ'ગતતાં, અધૂરાપણું, તારતમ્ય-ભ'ગ 
વગેરેનું આખેટ્ટબ વણુન તેમની રસાળ રૈલીમાં ચીતરતા હશે; રાજ- 
પુરુષા એ અવદશાતે પહોંચી વળવા ને સમાજ-નૌકાને ખરાઆઓથોી 
બચાવતા રહેવા ચિન્તામસ રહેતા હરે, ને પોતાને ઉપલબ્ધ એવાં 
કાયદા, કેળવણી કે મ'ત્રણુ વગેરે સાધતો દ્વારા મદદ કરતા હશે. એમ 
સમાજના સત ક્ષેત્રના ધુરધરો પોતપોતાની રીતે આ એક જ પ્રશ્નો 
ઉકેલ લાવવા મથતા હર્‌ી. 


જ  સત્યપ્યહેની સીમાંસા 

પણુ આ તો ન્નત્રત સમાજમાં જ સ'ભવે, જે સમાજમાં આ * 
«તની સ્વય'જઝતે ન હેય તે સમાજ સડી જઈ ને મેડોવહેલે 
પાયમાલ થવાનો જ, એમ કોઈ અહીં વાંધો ન ઉદાવે. એ આગળની - 
વાત આપણે અહીં નથી ચંચવા માગતા. આપણે તો આટલા 
એતિહાસિક [વેધાનમાત્રની વાત કરીએ છીએ કે, દરેક કાળમાં, દરેક 
ગન્નમાં પોતાની વત માન વસ્તુંસ્થાતિથી ઉદાત્ત અસ'તોષ હોય ને 
તેમાંથી ઊગરવાનો સતત સામુદ્દાયિક પ્રયત્ન બન્યો રહેતો હોય. આ 
પ્રયત્ન સફળ છે કે વિફળ, સન્‍માગે છે કે ઉન્માગે, બધાં ક્ષેત્રોનો 
સમવાયી છે કે વિભક્ત, એ બધી વાતો સ્વત'ત્ર અને ત્યાર પછીની 
છે. અહીં આપણે તે છેડી દેવી જેઈ એ. ઈતિહાસના એ વિભાગમાં 
ઊતરવું આપણે માટે અહીં અસ્થાતે છે. આપણે જે એતિહાસિક 
વિધાન વિચારીએ છીએ તેને માટે એ અપ્રસ્તુત ચર્ચા છે. અહીં તો 
એટલું જ સામાન્ય સ્થાપત આપણે [વચારી રહ્યા છીએ ક, દરેક 
સમાજમાં સધારણાાનેો ઇરાદો અને એને માટે બનતો પ્રયત્ત હમેશ 
મોજૂદ હેય છે : જેમ પ્રાણીશરીરનું તેમ જ સમાજશરીરનું, આવી 
સતત પારિવતના એક લક્ષણુ જ છે. શ્વરીરતે માટે એ મોટે ભાગે 
ત્રાફાંતફ છે અને સમાજ માટે એ મોટે ભાગે સાંસ્કાતિક છે એટલે ફરક. 


ી વ 
અઃ પરિવત તાના ખે પ્રકાર, સાધારણ રીતે, ગણાવવામાં આવે 
છે : ક્રમરાઃ થતી પ્રર્માતે ( ૯૪૦11161013 ) અને શીંદ્રતઃ ફળ મળવાની 
આશાએ કરાતી ક્રાંતિ (1૫ 101100 ). આ ભેદ શા આધારે 
[ડવામાં આવે છે એ તપાસી નજ્નેવાની જરૂર છે. 
કાંતિ ને કામિક પ્રગતિનાં લાક્ષણુક ૬જાંતો ઇગ્લડ અને ફાંસનાં 
લેવાય છે. ઇગ્લડની સુધારણુ!-પહતિ કામિક ગણાય છે તે ૧૮ મા 


_-સૈકાના કાંસની કે, તાજુ' દણાંત જેઈ એ તો, રશિયાની પદ્દતિ કાંતિકારી 


કહેવાય છે. આ તપાસતાં જણાય છે કે, પ્રસ્‍તુત પ્રકારૂભેદના મૂળમાં 
સુધારણાની પ્રચ્છાનો આવેગ, તે સાધવાની અધીરાઈ અને વિહ્વળતા 
તથા તીત તા એક કારષ્યુ હેય છે. ૧૮ મા સેકાના અંતમાં કૈન્ચ 
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લેકેો પોતાની પરિસ્થિતિથી એવા તો કાળ્યા હતા કે તેને તોડી જ 
નાખવી અતે તે પહેલે જ તડાકે એ એમની બૂમ હતી. એના મહામાં 
સ્વત'ત્રતા અને બધુતા અતે સમતાતે આધારે નવી જ મૌલિક રચના 
કરવાની પ્રવતક ભાવના હતી. 


અંગ્રેજ લેકે બ્યવહારકુશલ. જેવો વખત તે અનુસાર, તેમની 
સુખાકારી ને સમ્દ્ધિતે ખ્યાનમાં રાખીને, ફેરફારો કરતા કહે. આ રીતે 
કરાતી સુધારણા લાંબે સમયે સધાય; તેના રસ્તા કાયદ્દો તથા કેળવણી 
જેવા સૌમ્ય હોય; જે કાંઈ નનું નીપજે તે નનૂનામાંથી સરળ રીતે 
પોરેગુમતું હોય; --આ તો ઉઘાડું જ દેખાય એવું છે. કાંતિકારી પણુ 
%ચ્છે છે તે! સુધારણા જ. પણુ તેનો દાવો એ છે કે, તે સુધારણા મૂળીગત 
હેય છે, --પરિસ્થિતિ પર પ્રમતિવાદી જેમ ટાભા-ટેભા કરતો જ જણાય 
છે એવી નહી, પણુ મળ દોષને જ દૂર કરનારી હોય છે. પ્રગતિવાદની 
હળતાશ અતે સોમ્યતા તેતે દીધ'સૂત્રતાના લક્ષણુ જેનું લાગે છે. 
પ્રગતિવાદીનાં આવેમના ઊભરાનો અભાવ તથા ખુહદ્દિપૂર્વ્ક પ્રયોજના 
એને મત નીરસ મનમતામણાં કાગે છે. આવેગ ન હોય તો! સુધારણા 
જ કેમ થાય, એવી એને શકા થાય છે. અને આવેગનું એક જ લક્ષણુ 
એના મનથી સભવે છે; અને તે એ કે, લોક પોતાના પશુબળથી સૌ 
સત્તાનો સ'હા૨ કરી દે તે નવાં સર્જનને માગ મોકળે ફરે.” 
સુધારણાના ખે પ્રકાર વચ્ચેતો આ ભેદ કેટલે અ'શેઃ સાચે! છે, 
તે સાચો જ ભેદ છે કે કાલ્પનિક માત્ર, એ સવાલ અહીં નથી વિચારતા. 
આપણે તો એટલું જ સમજવા માગીએ છીએ કે, લોકના મનમાં 
રહેલા એ ભેદનું સ્વરૂપ શું છે. એ રીતે ન્નેતાં આટલું દેખાય છે કે : 
' (૧) પ્રગતિવાદનું લક્ષણુ કમિકતા છે; ક્રાંતિવાદને એ નથી ગમતું. 
મૂળીયી જ પલટો કરવો ને તે ઝટ, એવી એને તલપાપડ હોય છે. 
(૨) પ્રગતિવાદનાં સાધનો સોમ્ય એવાં વ્યવસ્થિત સમાજબળો 
જોય છે: જેવાં કે, કેળવણી, કાયદો, સમાજ“બધારણુ વગેરે. ક્રાંતિવાદ 
લે।કના ૨રીર્બળને જ તત્રભદ્દ કરી, કોઈક નવીન જ વ્યવસ્થાના 
ષ્યેયથી પ્રેરાઈ, અણુમમતી વ્યવસ્થાને ઉથલાવવા ઇચ્છે છે. ર 


ક: સત્યપ્યહૅની મીર્માસા * 
(૩) આમ, એકતાં સાધન લોહી રેડ્યા વિના કામ આવી શકે 
છે. કંતિનાં સાધન લોહીખરડ્યાં જ ધણે ભાગે જવામાં આવ્યાં છે. 
આ ભેદ પરથી એક ન્નડી કસોટી એ કાઢવામાં આવે છે કે, 
ક્રાંતિ સ'હારમય હોય, પ્રમતિ પ્રચાર અને રચના-યુકત હોય. 


ડે 

કાંતિ અને પ્રગતિના ભેદનું આ સ્વરૂપ વસ્તુતાએ આજે પણુ 
એમ જ સમતન્નય છે. હતાં એમાં બે વસ્તુઓથી એક એવી ઉમેરણી 
ચઈ છે કે જેતે કારણે, પ્ર્ગાતે અને ક્રાંતિના આજના આપણા ખ્યાલે 
જ એવા તો ફરવા લાગ્યા છે કે, તે તવા સમાન દેખાય છે. 

આ ખે વસ્તુએ આ છેઃ (૧) ૧૯ મા સૈકાથી ઊતરી આવેલા 
યુરોપીય ય'ત્રયુગને પરિણામે ઉદ્ભવતી સામજિક સ્થિતિ, જેતે કારણે 
સામ!જક ત'ત્રરચના અને બળા એવાં તો ચૂ'થાઈ ગયાં છે કે, તેમણે 
આખા જગતમાં ખળભળ!ટ જગવ્યો છે. પરિણામે, સુધારણા ત્વરિત 
કરવાતી અધીરાઈ અને ઉત્કહા વિલક્ષણુ થઈ છે. (૨) એક બાન્નુથી 
આમ કાતેકારી મનેજૃત્તિ ઘડાતાં ૭તાં, લોકને લોહીખરક્યો તેનો માગ 
એછે તે એછે રુચતેો થાય છે. તેમાં કારણુરૂપે કાંઈક બમિંક ઉદાત્તતા 
પણુ છે. સામાજિક કલ્યાણુની ફલ્પન' આખા માનવકુટું બ જેટલી 
વ્યાપક થત્તી જવાથી કાંઈક માનવ્ય વધારવાની સદ્છુદ્ધિ નનગે છે એમ 
પણુ ખરું. પર'તુ, આવા સટ્દમ ભાવોને ઝટ જે નથાં ગણકારતા એવા 
રાજપુરુષોને પણુ વિચારવું પડે એવી વસ્તુસ્થિતિ થઈ છે. એમને 
વિચારવું પડે એવું સીધું કારણુ એ બન્યું છે કે, આજનું યુદ્ધ એવું 
ભ્રય_કર્‌ અને વ્યાપક અસરવાળુ' હોય છે કે તે વિજેતા કે વિજિત 
ઉભયને હાનિકર થવું જય છે, અને આખા જગતને શાપ સમાન 
નીવડૅ છે; અને એના પરિણામે, આ રીતે કે તે રીતે, સૌને માટે 
"પાયમાલી જ આવી રહે એમ ચોક્કસ જણાય છે, 

આ ખે કારણોથી આપણી આગળ એક વિચિત્ર વિસ'વાદ ઊભો 
ચયો છે: કાંતિમય માર્ગમાં શ્રદ્ધા વધે છે; અરે, દિવસે દિવસે એમ શકા 
થતી ન્નય છે કે, કાઈઈ પણુ જાતની વિનવણીને જડ ખનેલા સત્તારૂઢ 


ગહાણુ ૬ 
લેક ખીજી કોઈ રીતે માને એમ જ નથી, માની શ્રકે એમ નથી. 
એક ખબાજુથી આમ પ્રતીતિ પડતી જવા છતાં, તે માર્ગો અમાતુષી 
અને અસસ્ફૂતિકર પણુ લાગતા જતા હોવાથી, હેય લાગે છે ! 
થઆ વસ્તુસ્થિતિમાંથી એક જ માર્ગ દેખાય છે, અને તે એ કે, 
 ગ્રગતિવાદમાં એવી તીવ્રતા ઉમેરાવી નને એ કે જેથી તે કાંતિ જેવો 
શાધ્રસાધક બને. તો પછી સુધારણાના માર્ગોમાં કત જેવો સ્વતંત્ર 
ભેદ ન રહે. અથવા ને ભેદ રહે જ, --પ્રગાતિ, પોતાની કામિકતા 
રાખવા છતાં, તેમાં શીદ્રતા ન જ ઉમેરી શકે એમ હોય, --તો 
અહિ'સક કાંતિનો માર્ગ શકય હોવે ન્નેઈએ. જે તેવો માર્ગ શકય 
હેય તો પ્રગતિમાર્ગનાં સર્વ શુભ સાધને તો તેમાં સમાઈ જ જવાનાં 
એ દેખીતું લાગે છે. કદાચ, પ્રગતિવાદનાં બધાં સાધનોની પરાકાછારૂપ 
જ આ ક્ાંતિની નવીત ટબ નીવડે. 

સયાગ્રહતો જીવનસિદ્ધાંત તેના સામાજિક સ્વરૂપમાં આવી ન્નતતો 
માગ છે, એમ એના પ્રણેતાએ કહ્યું છે. એક પ્રસગે એમણે આ 
માગને, જગતમાં શ્ાંતિસ્થાપતના પ્રયત્નોમાં પોતાનો ફાળો છે, એ 
રીતે ઓળખાવ્યા હતો. નવીન દુંનેયા મને કમને આ અહિ સક કાંતિની 
દિશામાં દોરાઈ રહી છે, એ આજ આપણે ન્તેઈ શકીએ છીએ. ધીમે 
ધીમે સર્વમાન્ય થતી જતી આથિક યુદ્ધતી પર્દાતે આજના વહુનની 
દિશાસૂચક ગણી શકાય, જુદી જુદી નનતતી પ્રન્નપરિષદ્દો ભલે આજે 
કાંઈક દભમિશ્ર કે સ્વાથપટ્ટુ લાગતી હો, ૭તાં આપણા જમાનાના 
નવા લક્ષણુ તરીકે એનો અથ ઉપરના વિધાનને જ પ્રમાણિત 
કરવાનો થાય છે. 


૪ 


એક નવી ખીના પણુ લક્ષમાં લઈ લેવાની જરૂર છે. દુનિયાના 
પ્રગતિમાન દેશોમાં પ્રજ્નસત્તાક રાજ્યપહ્દતિ ( “ ડેમોકસી' ) વિષે અશ્રદ્ધા 
ઉત્પન્ન થતી નય છે. કેટલુંય લોહી રેડીને પ્રન્નઓએ પોતાને માટે 
સ્વત'ત્ર રાજપદ્દતિના આદશ ધડેલો તે વિક્ળ થશે કે શું, એમ લાગે 
છે. જ્યાં એવી પહ્દતિ ચાલુ છે યાં પણુ એ સાચા અથ'માં તેવી જ 


દ 4 સત્યપ્યહની સીસમાંસા 
છે એમ નથી દેખાવું. ઘણે ભાગે, તેતે બદલે વગષસત્તાક ( ૦182૮116 ». 
કે એકહથ્થુ સત્તા જ નેવામાં આવે છે. આમ બનવાનું કારણુ એ 
નથી કે લેકેને પ્રન્નસત્તાક પદ્ધતિ ગમતી અટકી છે. પણુ અનુભવ 
એમ દેખાડતો જાય છે કે, એવી પહ્દતિ સફળ થવાને જેઈએ તેવી 
તત્રર્ચના જ કરી નથી શકાતી, કરી હેય તે તે સ્વચ્છ નિર્દોષ નથી 
રહેતી. આપણા જમાનાની આ અનુભવ-બીના પણુ ભારે સામાજિક 
ક્રૉતિકારી પરિણામો લાવે તો નવાઈ નહીં. યુરોપમાં રાન્ન જઈ 
સરમુખત્યારો આવે છે ને સ્વયસત્તાક (ક010110103005, 501/6- 
“લા ) રાજસભાઓ જઈ નાનાં સલાહકાર પ્રધાનમ'ડળા આવે છે, 
એ આવું એક પરિણામ ગણાય. આ પરિણામ ઇર જ આવ્યું છે 
એમ કહેવા જેટલે કાળ હજી વીત્યો નથી, એટલે કશું' ત કહીએ. 
અને પ્રન્નસત્તાક પહ્દતિ શુહ્દ રીતે દોષિત છે જ એમેય ક્યાં સિદ્ધ 
થયું છે? જો એ ભાંગી પડે છે તો સ્નેગાનુસાર જે શકય હોય તે 
પદ્ધાતિથી રાજ્યનું ગાડું' તો ગબડતું રહેવાનું જ. આ પરથી સ્પજ તો 
એમ થાય છે કે, આખા પ્રશ્નો કાંઈક ઉકેલ શોધવાની સ્થિતિમાં 
આપણે છીએ. 

સયાગ્રહના સિદ્ધાંતમાં આ ગૂંચને કાંઈ કેય જવાબ છે કે કેમ 
એ પણુ આપણે ન્નેવા ઇચ્છીએ છીએ. એના પ્રણેતાનો દાવો પણેલા 
દાવા જેવો! જ આ બાબતમાં પણુ છે એમ તેમનાં લખાણુા પરથી 
માનવા કાર્‌ણુ રહે છે! એમની ર્દાષ્ેેએ સયામ્રણ એ સમમ્ર જીવનધમ ને! 
સિદ્ધાંત છે. સામાજિક પુતર્ધટનાના અનેક વાદ આજ ખતાવવામાં 
આવે છે. તે બધામાં મનાયું હોય છે તેમ, સયામ્રહ એમ નથી માનતો 
કે, વ્યકિત-જ્વન અતે સમાજ-જવન એવા ખે ભિન્ન નિરાળા વિભાગો 
છે, એકને ખીન્ન ન્નેડે સંબ'ધ નથી અથવા હેય તો તે દરેકનો ખાનગી 
વિષય છે. એથી જ તેને જવનસિદ્ધાંત મે' કશ્રો છે. માનવજીવનના દરૈક 
પાસામાં તેની વ્યામિ છે. આજે એનો વ્યાપ અથવા વિનિયોગ એટલો 
ન વધ્યો હોય. પણુ તેનું કારણુ તો એ છે કે, આપણે એને અનેક 
રીતે કસી નથી ન્નેયો, અનેક રીતે એના પ્રષોગો કરી વિકાસ નથી 
કર્યો. બાષી, એ સિદ્ધાંત તો પ્રયોગ માગે છે તે પ્રયોગે વધે છે. સય 


 સત્યપ્યહે એેટલે ૨'? હૈ 


અને અહિ'સા એ સર્વ માન્ય સનાતન જીવનતત્ત્તે એ જ એની મર્યાદા 
છે. એક મિત્ર નનેડેં આ વાતતી ચર્ચા થતી હતી યૉરે તેમણે કહ્યું 
હતું એમ, સથામ્રહ એ હિ'દુધમ જેવા સર્વ-શુભ-સમ્રાહી, વિકાસક્ષમ 
એવે વિશાળવ્યાપી સિદ્ધાંત છે. ક 

એનું સ્વરપ હું જે રીતે સમજ્યો છું તે રીતે મૂકવા આ પ્રકરણમાં 
પ્રયત્ન કરું છું. 


૧ 
સત્યાગ્રહ એટલે શું ? 


[ “ સત્યાગ્રહને એક સિક્કાની ઉપમા આપી છે, જેની એક બાજુ પ્રેમની 
છાપ છે અને બીજી ખાળ સત્યની છાપ છે. તે સિકો આખી દુનિયામાં ચાલી 
શકે એવે છે, અને એનું મૂલ્ય આંકી ન શકાય તેટલું છે.” | 

--ગાંધીજી 

કહવાય છે કે, સમાજવાદ અને સામ્યવાદવી સેકડે ગણાય એટલી 
ખધી વ્યાખ્યાએ અપાઈ છે, અને મુંડે મુડે નવી વ્યાખ્યા નીકળે 
તો નવાઈ નહીં. મહાન સિદ્ધાંતોની વ્યાખ્યામાં આવું અરાજક ન્નેવામાં 
આવે છે એનું કારણુ એ નથી હોવું કે તે અવ્યાખ્યેય હોય છે. એમાં 
કારણુ તો એ હોય છે કે, આવા સિદ્ધાંતોનો વ્યાપ એટલો મોટો હોય : 
છે કે, તેને તપાસનાર્‌ તેમાં જે વખતે પોતાની જેટ્લી નજર 'ખૂપે 
તે વખતે તેટલું જ જુએ છે અને તે પરથી તેની વ્યાખ્યા કલ્પે છે. 
તેથી હાથી જેવા ગયેલા પેલા સાત આંધળાની વાત જેવું થાય છે: 
જે જેટલું જુગે તેટલા પરથી વ્યાખ્યા કરે. સથામ્રહની વ્યાખ્યામાં 
પણુ આવું જ બનતું ન્નેવામાં આવે છે. 

રૃ 

કાઈ પણુ સામાન્ય ગ્રાકૃત માણુસને પૂછો કે સયાગ્રહ એટલે શું, 
તો તે તમને કહેશે, ગાંધીજી સરકાર ન્નેડે લડે છે તે. એને મન 
ગાંધીજીની ક્ષડત એટલે સલામ્રહુ છે. તેથી કાંઈક વધારે *્નણુનાર કકે 
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સમજનાર હશે તે તેમાં સુધારો કરશે ક, “ તા, સરકાર સામે જ નહીં. . 
લડત તો ગમે તેની ન્નેડે લડાય. પણુ સત્યાગ્રહની લડત એટલે તેમાં. 
મારામારી નહીં કરવાતી. ” શ્રી. કાકાસ!હેમતા શખ્દોમાં કહું તો, એ 
માણુસને “ સત્યાત્રડ એટલે લડાઈની એક નવા ઢબ, યુદ્ધશાર્મનો એ 
એકન્નવોા પ્રયોચ છે ” એમ લાગે છે. 

આ ખે પ્રકારની સમજમાં એટલું તો સાચું છે કે, સયામ્રહ 
મારામારી કર્યા વગર્‌ લડવાની એક રીત છે અતે તે ગાંધીજીએ શરૂ 
કરેલી છે. આ અથ માં ઊણુપ હરશે, પણુ એ ખોયા છે એમ કોઈ ન 
કહી શકે. સત્યાત્રડનો શખ્દાથ તો આટલે! જ થાય કે, સયનો આમાત્રહ, 
સત્યને વળગી રહેવું તે. આમ વળગી રહેવા સારુ બળ ન્ેઈ એ; તે 
વિતા સયતુ પાલન ગ સામે જે વિરેધ થાય કે વિધ્નો નડે તે જતી 
ન શકાય. એટલે, ગાંધીજએ સત્યને વળગી રહેતાં જે ખળ નીપજે 
તેને સંત્યાત્રહ કલ્રો છે અતે એ બળના વાચક તરીકે સયાચ્રડ શબ્દ 
ચોજ્યો છે. એક જગાએ તે જખાવે છે, “દક્ષિયુ આકિ્િકામાં પૂરાં 
આટ વર્ષ સુધી હિદીએએ જે બળતો ઉપયોગ કર્યા તે બળને મે 
તે વ'ખતે સત્યાત્રક નામ આપ્યું હલું. એ જ અરસામાં છિંટિશ 
ટાપુઓમાં અને દક્ષિણ અફ્રેકામાં ' પોસવ રિઝિસ્ટન્સ “તી ચળવળ 
ચાલતી હતી, તેનાથીં ભેદ બતાવવાનૅ મે" આ શખ્દ યે!જ્યે! જતો. 


ક્‌ 


પણુ સત્યને વળગવા માટે તો શરીરબળ પણ્‌ વપરાતું આવ્યું 
મારા વિરોધીઓ કે વિધ્નકર્તાઓને મારીને પણુ હું મારા માર્ગ માંથી 
દર્‌ ન શમુ. આ બળ મનુષ્ય તેમ જ પશુમાં સમાન રીતે રહેલું છે. 
તેથી તેને ધણી વાર પશ્રુબળ પણુ કહેવામાં આવે છે. અને તેનું રહસ્ય 
ખીજને ઈન્ન કરવામાં રહેલું છે તેથી તે [હહિ'સાબળ પણુ કહેવાય છે. 
સત્યાત્રહી જે બળ ઉપર્‌ આધાર રાખે છે તે આ ખળ નથી. 
તે તો પ્રહ્લાદે તેના પિતાના વિરેધ સામે ટકવા જે બળ વાપયું” તે 
બળ પોતાના સત્યતે વળગવા સારુ વાપરે છે; એ તો સત્યના જ ખળ * 
પર ઝૂઝે છે. શરીરબળથી મુકાબલો કરવામાં સત્યાસયનો નિણુંય વે । 
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આજુએ જ રહી જય છે, અને . કોણુ વધારે પાશવ બળ વાપરી 
જાણુ છે એટલો જ અથ રહી “ય છે. પ્રહ્લાદે જે પોતાના [પિતાને 
શરીરબળથી હફાવવા વિચાર કર્યો હોત તો ? એમ કરવાને બદલે, 
એ તો, કન જે અનેક દમનના પ્રકારે તેને વશ કરવાને 
સારુ વોજ્યા, તે બધાને રામને નામે સહન કરતો ગયો. એમાંય તેણે 
બળ તો જરૂર વાપકું. પણુ તે બળ શરીરખળથી ભિન્ન હતું. શરીરબળ 
જ જેત્રા જઈએ તો તો હિરણ્યકશિપુ પાસે તે અપાર હવું. પ્રહ્લાદ 
તો તેની આગળ બિચારી બાળક માત્ર હતો. 
અને પ્રહક્ષાદનું બળ શરીરબળથી લિન્ન હતું એટલું જ નહી, 
પર'તુ તે સંખ્યા પર પણુ આધાર નહોતું રાખવું. પ્રફ્લાદ તો અતેકતી 
સામે એકલે! જ હતે: અને છતાં તે અનેકનું શરીરબળ એને માત 
નહોતું કરીં શકજીં આવા તેના બળની ઉર્ત્પાંત્ત તેની રામર્ભાક્તના 
આમ્રહમાંથી મરમ રામભાંક્તતે તે સય માનતો હતો. તેધી કે પણુ 
ભોગે તેતે વળગી રહેવાની પોતાને ત તેણે ધમ માન્યો હતો. તેનું અડગ 
પાલન અયવા તે સલતો આશ્રહ એ જ તેનું શાંત બળ છવું. તેથી તે 
ખળને શરીરબળથી ભિન્ન એવું આત્મબળ કહેવાય છે. સયનો આમ્રહ 
રાખવાથી તે ઊપજે છે એટલે સત્યાત્રહનો અથ એ આત્મબળ અથવા 
સયબળ એવે કરવામાં આવે છે, આપણે જ્યું કે, તે બળ શરીરબળથા 
ભિલ છે એટલું જ નહીં, પરતુ તે તે૧ાથી ભિત્ર નનતિનું -- તેથી 
ઊલડું જ બળ છે. 
૩ 
દાતિકાસ જતાં, જેમતે જીવનમાં સય પ્રમટ કરવાની ધૂન લાગી 
છે એવા બધા જ લેકે આત્માના આવા શાંત બળનો જ ઉપયોગ 
કરતા લાગે છે. સત્ય માટે સહન કરાને તેઓ પોતાના સથને પ્રગટ & 
કરી શકરે એમ એમને સહેજે સૂઝી જય છે. ગાંધીજી પોતાતેો 
અતુભવ આમ જણાવે. છે : 
“ સત્યાગ્રહને! અમલ કરતાં છેક રારૂઆતમાં જ મને જણાયું 
હતું કે, સયને પાળવામાં સામા માણુસ ઉપર ખળાત્કાર કરવાને 
ઇરાદે હોચ જ નહીં, પર'તુ ધીરજથી અને સહાનુભૂતિથી તે માણુસને 
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ત્તતે ભૂલ કરતો! અઢકાવવાનોા જ હેતુ હોય; કારણુ કૅ એકને જ સત્ય 
'લાગે તે બીનને ભૂલભરેલું લાગે. ધીરજ એટલે દુઃખ સહન કરી લેવું. 
એટલે આ સિદ્ધાંતનો અથ એવે! થાય છે કે, સામા માણુસ ઉંપર 
નહીં, પણુ પોતાની ન્નતે દુઃખ ખમીને સંતને પાળી ખતાવકું.” 7 
આમ પાળી બાતાવ્યાનાં દજ્ાત લગભગ દરેક દેશમાંથી તે દરેક 
-ગ્રજળમાંથી આપણુને મળી આવે. હરિશ્રદ, મીરાંબાષ્ઠે ઇમામ હુસેન, 
સોક્રેટીસ, ડેનિયલ, ગેલીલિયો, પશુ ખ્િસ્ત, પ્રહ્લાદ વગેરે ઓખાવત્તા 
પ્રમાણુમાં સત્યામ્રહી હતા. દરેકે પોતાને જે સત્ય મતીત થયું તે પાળી 
બતાવવા સારુ દુઃખો સહન કર્યા, પણુ સામે શરીરખળ ન વાપયુ. 
આવી સત્યાત્રહી વ્યાક્તએ ઉપરાંત કુટુંબના કાજિયાતી પતાવટ 
નેઈએ તા સત્યાગ્રહને। જ ગ્રેયોગ ધેરૅધેર્‌ થતો જેવા મળે. ખાષદીકરા 
વચ્ચે, ભાઈભાંડુ વચ્ચે, મિત્ર [મત્ર વચ્ચે અતેક વાર વાંધો પડે છે. 
એ વખતે કાઈ કશનત જ લડાલડી કરી બેસે. બાકી તે બધા ઘરમેળે 
પડ પતવાય એતે જ ખાનદાની અને સસ્કારેતા ગણુવામાં 
આવે છે. એટલે સત્યામહતો પ્રયોગ કુડુંબમાં પણુ થાય છે. 
એનો એક પ્રસંગ ગાંધીજએ તેમની આત્મકથામાં નૉંષ્યો છે * 
તે જોવાથી આત્મબળ કે સયાગ્રહ વિષે વધારૈ સમ” પડશે. ગાંધીજી 
પોતાની નાની નાની ચોરીની કખૂલાત તેમના પેતાજી પાસે કરતાં 
ડરતા હતા. ૭તાં અ'તરમાં એમ લાગતું હતું કે, કબૂલાત તો કરવી 
જેઈ એ. એટલે તેમણું ચિઠ્ઠી લખી તેમના [પિતાજી આગળ મૃજી. એ 
વાંચ્યાથી તેમતા ઉપર જે અસર થઈ તેને ગાંધીજએ શુદ્દ પ્રેમમળ 
% સત્યાત્રહનો પ્રયોમ ગણાવ્યો છે. તે લખે છે, 
“તેમણે ચડ્ડી વાંચી. આંખમાંથી નેતતીનાં બિ'દૃ ટપક્યાં. ચિડ્ઠડો 
ભા'ન્તઈ. તેમણે ક્ષણ વાર આખ મી'ચી, ચિટ્ટો ફાડી નાંખી, ને .. . 
પાછા સૂતા. , . . એ સૈતીબિ'દુના પૅમબાગ્‌ મને વી'્યો, છું શુદ 
થયો. - . . મારે સારુ આ અહિંસાને! પદાથ પાડે હતે. તે વેળા તો 
મે' એમાં પિતાપેમ ઉપરાંત ખીજી' ન નેયું; પણુ આજે છું એને શુદ્ધ 
અહે સાને નામે એળખી રાક' છું. આવી અહે'સા ન્ન્યારે ન્યાોપક 
સ્વરૂપ પક્ડેૅ ત્યારે તે પોતાના સ્પર'થી કોને અલિપ્ત રાખે ? એવી 
“ત્યાષયક અહિંસાની રાક્તનું માપ કાઢકું અશકથ છે.” 
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આવી વ્યાપક અહે'સા સત્યામ્રહના વ્યાપક પ્રયોગ માટે આવસ્યક 
છે. પણુ એ વાત અહી છેડી દઈ આપણે ઉપરતે! કિસ્સો વધારે 
સમજ. 

ખાળક આડુંઅવળું નય કે ન ભણે યારે વડીલ કે રિક્ષક 
ગુસ્સે થાય છે; તેને મારવાની વ્રાત્ત થઈ આવે છે. ગાંધીજી પોતાના 
પિતાના સ્વભાવ [વેષે કહે છે, “ આવી શાંત ક્ષમા પિતાજીતા સ્વભાવથી 
પ્રતિકૂળ હતી. તે ક્રોધ કરશે, કટુ વચન સ'ભળાવશે, કદાચ માથુ 
કટશે, એમ મે ધાયું હતું.”' પણુ તેમણે તો શાતે જ ધરી અને 
તેતે લીધે, ગાંધીજ લખે છે તેમ, “તે મોતીબિ'દુના પ્રેમમાણે મને 
વી'્યો. હું શુદ્ધ થયો.” જ તેમના પિતાજ ક્રોધ કરત કે કટુ વચન 
કહેત, તો તે [હિસાબળ વાષયું” ગણાત., તેની અસર પણુ જુંદી જ 
થાત. પણુ એમણે તો એમાંનું કાંઈ જ ન કયું, તેનું કારણું ' 
ગાંધીજ કહે છે કે, “દોષની નિખાલસ કખૂલાત હતી એમ ડું 
માનું છું. 


હ 


આ 1કેસ્સા ઉપરથી આપષ્યુને સયામહ કે આત્મબળનું એક 
નવું તત્ત્ત જેવા મળે છે. શરૂઆતમાં જે પ્રાપ્ત સમજ ભ્નેઈ તેની 
ઊણુપ લવે આપણે બરાબર બતાવી શકીએ. સથચામ્રહની પ્રાકૃત સમજ 
એટલી જ હોય છે કે, મ'રામારી ગાળામાળી ન કરવી, એટલુ જ 
તેનું તિયમત છે; બાકા સામા પહ્ષતે હફાવવા બીશ્ન જે ઇલાજ લઈ. 
શકાય તે લેવામાં વાંધો તથી. તેથી કરીતે ધરણું કે ત્રાગું, છૂપી 
ધમ૪ી વગેરે બળાત્કાર પણુ સત્ય'પ્રહમાં ખપષવવામાં આવે છે, ગનું 
કારણુ એ છે કે, સામાન્ય લેકોને અહિસા એક અભાવાત્મક વસ્તુ જ 
છે એમ લાગે છે. સામા પક્ષતે મારવો નહીં કે ખીજ શારીરિક ઈન્નિ 
ન કરવી એટલું તેઓ અહિ'સાથી સમજે છે. તેથી તેઓ અહિ સાના 
રાસ્્ર સયાત્રહને નિબળનું શરમ સમજવાની પણુ ભૂલ કરે છે. પરતુ 
અહિંસા ભાવાત્મક પણુ છે. ઉપરના કિસ્સામાં જ્યું કે, એતે 
ભાવાત્મક અથ પ્રેમ થાય છે. અને પ્રેમ એ મહાન ખળ છે. 


 શૂ૪ સત્ચધ્યહની યાશ 


 ગ્રાણીમાત્ર તેતો અ'મુશ ખુશીથી સ્વીકારે છે. મોગસૂગ્ર કહ છેજ સ 
તેની આ વેરભાવ છૂટી જાય છે: વિરેધ એની મેળે ઓગળતો 
જાય છે. આ પ્રેમખળ પર સયામ્રહે રચાયો છે. 
વિરોધી પ્રત્યે- પણુ સત્યાત્રહી સત્ય નથી છેડતો, એટલે તેનો 
વિરોધ કરતો છતો, તેની પ્રત્યે પ્રેમધમનું પાલન કરવું એને તે 
પોતાની ફરજ સમજે છે. અને એમાં જ સત્યામહુતી એકમાત્ર શ્ાક્તિ 
રહેલી છે, જે દ્વારા શઝુનું શઝુત્વ હણાઈ તે સત્યાત્રહીનો મિત્ર બને 
છે. અને આ બળ અચૂક અસર કરે છે એ સત્યાત્રહીની અમર 
શ્રદ્ધા છે. શરીરબળથી શરીર નમાવી શકાય છે, પણુ શ્રઝુત્વ તો 
અક્ષત રહે છે -- ઊલડું વધે છે; જ્યારે સત્યાગ્રહનું પ્રેમશ્ર્મ આત્માને 
જતે છે. આમ ખે બળ વચ્ચે તાત્ત્કિક વિરોધ રહેલો છે 
 સત્યાશ્રહતી પ્રાકૃત સમજમાં આ પ્રેમધ્મનું પાલન ઉમેરી 
“લઈએ તો આપણુને સત્યામ્રહની સ'પૂણું' સમજ મળી નય. એટલે, 
સત્યાત્રહતા આવો અથ થાય કે, 'પ્રેમધમ'ને અનુસરીને સત્યનો 
આગ્રહ રાખતાં જે બળ ઉત્પન્ન થાય છે તેને સત્યાસહ કહેવાય. 
એથી, ટ્રકમાં એને પ્રેમમળ કે અહિં'સાબળ પણુ કહે છે.! 
સત્યાત્રહુ શખ્દતી શેપ કેવી રીતે થઈ તે નનેતાં જણાય છે કે, 
સત્યાત્રહતો આ અથ ખરાબર છે. દક્ષિણુ અક્રિકાવાસી હિ'દીઓની 
હિલયાલતે શરૂઆતમાં “પૌસિવ રિઝિસ્ટન્સ' નામ અપાયેલું. પણુ 
તે નામ પૂરું સૂચક ન હોવાથી ને કૈટલીક બાબતમાં ભ્રામક પણુ 
હેવાંષી, તે બદલત્રાની જરૂર પડી, સ્વ. મગનલાલ ગાંધીએ સદામત્રહ 
એટલે કે સારો આગ્રહ એવું નામ સૂચવ્યું. ગાંધીજ લખે છે, 
“મને એ નામ પસ'દ પડસું'. છતાં હું જે સમાવવા ઇચ્છતો હતો 
એને! સમાવેશ એમાં નહેતે થતે।, તેથી સે' “દૂ'તો “ત્‌' કરી તેમાં “ય 
જોડીને “ સત્યાગ્રહ નામ બતાવ્યું. સત્યની અ'દર શાંતિને સમાવેશ 
માની, ક'ઈ પણુ વસ્તુને આગ્રહ કરતાં તેમાંથી બળ ઉત્પન્ન થાય છે તેથી 
આમ્રહમાં ખળના સમાવેરા કરી, હિં'દી હૅલચાલને “ સત્યાત્રહુ' એટલે 
સત્ય અને શાંતિથી નીપજતા બળનું નામ આપી એળખાવવાનું રાફૂ કર્યું '.” 


કફ અરિતાપ્રસિછાવાં તસ્ઉસિષો મેરસ્યામઃ । 


સત્યપાચહ એવલે શુ”? ૧૫ 


પ્‌ 

સમા બળ જવનના દરેક ક્ષેત્રમાં ઉપયે।ગી છે. એ બળથી ત્રેયાર્થી 
તેતું મ્ય સાધે, કેળવણીકાર તેની ફરજ ઉત્તમોત્તમ રીતે અદા કરી 
શકે, અને કજિયાનો ગ્રસ'ગ જગે તો તેને! પ્રેમપૂવક ઉકેલ પણુ 
આ ખળથી લાવી શકાય. જ્ને એ પ્યાનમાં રાખીએ કે, જવનમાં 
મોટે ભાગે બધા પ્રેશ્નો સારાનરસા વચ્ચે એક યુદ્ધ રૂપે જ આવે છે, 
તો કહી શકાય કે, સત્યામ્રડુ એ પ્રેમખળ વાપરીને લડવાની રીત છે. 
દરેકના ચિત્તમાં રવૈવી આસુરી સ'પદનું યુદ્ધ ચાલ્યા કરે છે. સત્યાગ્રહ 
કહે છે ક, સત્ય એવી જે દૈવી સ પદ એને વળગે. તેમ કરવા જે 
ત્યાગ, તિતિક્ષા વગેરે કેળવવાં પડે તે કેળવો. સત્યામડ, એ રીતે 
જોતાં, જવતની કેળવણી છે. 

શ્રી. કાકાસાહેબે એક જગાએ તેનો આવે। અથ કરી બતાવ્યો! છે : 


“ વનના દરેક પ્રસંગે પોતાને પ્રતીત થતા સવ પ્રત્યે અનન્ય 
નિષ્ઠા કૅળવવી એનું જ નામ સવાગઞ્રહ.” 


એક જગાએ ગાંધીજએ સત્યાત્રહુને દેવી સપદ સાથે જ 
સરખાવ્યો છે 


“સત્યાત્રહુ અને રાસ્રક્રિયા બને અનાદિ છે, ખબ'નેની પ્રશ'સા 
પ્રચલિત ધમ શાસ્ત્રોમાં નેવામાં આવે છે. આ દેવી અને આસુરી 
સ'પટટતાં સ્વરૂપ છે.” 

થ્રી, કિશેરલાલભાઈ તેમના “ જીવનશેધન ' પુસ્તકર્સાં સલામ્રહને 
શ્રેયાથીની સાધનસર'પાત્ત તરીકે ગણાવે છે : 


“પહેલી મહત્ત્તની વસ્તુ તે સત્યનો આમહ છે. સત્યનો આંમહ 
રજકારણી અર્થમાં નહીં', પણુ જે કાંઈ આચારને। કે વિચારને! પ્રસ'ગ 
આવે તેમાં તાત્તિક રીતે અતે સર્વના હેતની દૃછિએ યોગ્ય શું તેને. 
જ સ્વીકાર કરવાની તૈયારી : એથી લેક નિ'દે કે વ'દે, કોઈ રિસાય 
કે મતાચ, પૂર્વજ સ'સ્કારોને પોષક લાગે કે આઘાત પહેચાડનારો લાગે, 
રમણીય લાગે કે કહેર લાગે, આન'દજતક હોય કે ન હેય, સહેલો! 
લાગે કે કઠણુ, એ બધા વિષે તટસ્થ જૃત્તિ, “ સલને પહેલું મૂકવું કે 

ખીજુ', એ બે વચ્ચે આસમાન જમોતનું અ'તર છે.” ” | 


૧% ૨ સત્યાગ્રહની સીમાંસા 


 શ્રેયાથીને રુચે તેવો સત્યામહનો આ અથ થયો. તેમાં પણુ 
આપણે જેઈએ છીએ કે, સત્યાત્રદ એટલે પ્રેમમળથી લડવાતી રીત 
એવા અથ કરીએ તો ચાલે, વ્યાપ્તિદઞોષ નહી' આવે. 

શ્રી. કાકાસાહેબ એક જગાએ કેળવણીકારને પ્રિય થાય એવો 
અય બતાવે છેઃ 

“સથાગ્રહી એ ખરેખરી લડવેયો નથી ષણ કેળવણીકાર છે 
બોધ અને ધીરજ, સેવા અતે આપભોાગ, એ જ એતાં સાચાં સાધને 
છે. સાચા કેળવણીકારનાં પણુ આ જ સાધને! હોય.” 

આ સાધને એટલે કે પ્રેમનાં સાધનો. એ સાધનો સથામ્રહી 
વાપરે છે; સાચો કેળવણીકાર પણુ તેમને % વાપરે છે. પષખુ તેથી 
સલામ્રહીને કેળવણીકાર કહેવા કરતાં _ કળવણીકારને સયાશ્રહી કહેવે। 
એ જ યોગ્ય ચશે. કેળવણી પૃણુ એક પ્રકારનું સાન-અસાન વચ્ચેનું 
યુદ્ધ જ છે. પ્રેમમળ તેમાં ઉત્તમોત્તમ કામ આપે છેં. તે બળથી 
ઉળવણીકાર અજ્ઞાન સામે લડે છે. એટલે કેળવણીકાર પણુ લડવૈયો 
જ છે એમ ગણુવું એ યોગ્યતર થશે. 

આમ વિચારતાં આપણે જેઈએ છીએ 3, ભિન્ન લિન્ન દેખાતા 
આ બંધા અર્થામાં એક જ વસ્તુ રહેલી છે; તે એ કે, સય ને 
પ્રેમધમનું પાલન. સત્યાત્રહનો અથ સત્યબળ કે ધેમબળ કે આત્મબળ 
કરવાથી આ બધી રાજુએ એમાં સમાર્ણ જય છે. પછી જે કહ્લેષમાં 
તે બળ વપરાય તેમાં તેનો એતે અનુરૂપ અર્થ દેખાય. શરૂઆતમાં 
જ આપણે જ્યું કે, વિશાળ વ્યાપ્તિ એ મહાત સિદ્ધાંતોની ખૂબી 
હેય છે. 

સજાત્રહતી પણુ એ ખૂખી છે કે, તે દરૅક ક્ષેત્રમાં કામ આવે 
છે. પરતુ આજે સ્થિતિ એવી છે ફે, અમુક . બાબતોમાં શરીર્બળ 
* યોગ્ય મનાય છે , અમુકમાં પ્રેમભળ, આપણે જોયું કે, જ્યક્તિ અને * 
ઝુડડુબના વ્યવહારમાં સયાય્હ વપરાય છે. પરતુ સમુદાયતા વ્યવહારમાં 
હિસાબળનેો ઉપયોગ થાય છે, ગાંધીજી કહે છે કે, આમ વિચિત્ર 
વિભાગ પાડીને આપણે નાહક દુઃખી થઈ એ છીએ, જે શશશ 


સત્યાચહ એટલે શુ' ? ૧૭ 


સયામ્રહેનો કાયદ્દો શીખે તો આ દુઃખ ટળી નય, આ ટ્ર'કમાં 
સસાગ્રહની ડ્રિલસડ્ી છે. * હિ ' 
હતાં સંત્યાત્રહના અથ*માં ખે મુખ્ય ભેદો જવામાં આવે છે તે 
સમજી લેવાની જરૂર છે. એક તેને! આત્મલક્ષી અથ5, કે સત્યાત્રહ 
એટલે સત્ય અતે પ્રેમ દ્દારા જીવનસાધના. ખીન્ને પર્લક્ષી અથ, 
દૃ સત્યાત્રહ એટલે પ્રેમમળથી લડાતું યુદ્દ, પ્રેમમળથી લડવાની તેની 
એક નવી ટઢૃખ. પહેલા “ અથમાં સત્યાત્રહ એટલે ત્રેયાથીનો 
જવનસિદ્દાંત. બીન્ન અર્થમાં, સત્યાત્રહ એટલે, પ્રે. વિલિયમ જેમ્સના 
શખ્દમાં, “શસ્્રયુદ્ધનો નૈતિક અવેજ.' એક અથ વ્યક્તિગત ક્ષેત્રમાં 
મહત્ત્તતો છે, ખીશ્ને સામુદાયિકમાં, જને સત્યાત્રહતી સમુદાયતે અર્થે 
થયેલી ઉત્પાત્તિ યાદ કરીએ તો તેનો ખીન્ને અથ ખરો અર્થ ગણાય. 
એ અથમાં જ સત્યાત્રહ જેઈ ને દુનિયા ચાકેત થઈ છે. આપણે 
શર્‌આતમાં જ્યું કે, પ્રાકત માણુસ પણ આ અથ સમજે છે. 

પરતુ, ગાંધીજના જીવન તરક્‌ જેઈ એ તો પહેલે અથ યાદ 
આવ્યા વિના નથી રહેતો. આ દજ્તિએ તેમણે 'નવજીવન'નતા પહેલા 
અકકમાં લખ્યું લાગે છે કે, “મારે મન સત્યાત્રહ એ પોથીમાંનું 
તેગણુ નથી, મારું એ જીવન છે.” ખીજી દણિએ પણુ આ અથમાં 
મહત્ત્વ રહેલું છે. ગાંધીજીનું જીવન વિત્તાનશુદ્દ છે હતાં ધમપર્‌ાયણુ 
છે: ધમ અને વિજ્ઞાનનો તેમણે સુંદર મેળ પોતાના જીવનમાં સાધી 
બતાવ્યો છે. આનું મહત્તત, આજના વિસ્તાનજન્ય નાસ્તિકતાના 
જમાનામાં, ભારે છે. વળી આજના સાંપ્રદાયિક અતે ધામિ"ક 
ઝધડાઓની ટૂ'કી દૃણિ તેમાં તથી, સવ ધમ'સમભાવની ઉદાત્ત કલ્પના 
એમાં જેવા મળે છે. આમ ન્નેઈ એ તો સત્યામહમાં વૈયક્તિક અથ'નું 
મહત્ત્ત પણુ એટલું જ લાગે. 

“હિંદ સ્વરાજ માં ગાંધીજી નીચેનો તુલસીદાસજનેો દુહો ટાંકી, 
તેમાં સત્યામ્રહનું રહસ્ય રહેલું છે એમ જણાવે છે. એ દુહે આ છે :--- 
ટયા પર્મજ્નો યૂછ દે પાપમૂજ અમિમાન; 
થુજ્ી રયા ન છોડીએમે ઝવ? ઘટે પ્રાન, 


૧૮ સત્યાગ્રહની મીમાંસા 


આ દુહો સત્યાગ્રહના પહેલા અથ'નતું રહસ્ય મુખ્યત્વે બતાવે છે : 
કૃ દયા એ દરેકનો ધમ છે. પરતુ તુલસીદાસનો આ બીજને દુહે પણુ 
તેતું સાચું રહસ્ય બતાવનારે છે : 


ઇુજતી દાય મરીવજો જયુ નત આજી ગાય, 
સૂણ ટોર તાનમલે સોટા મહત હો ગાથ. / 
સત્યાગ્રહના ખીન અથ-તું રહસ્ય આ દુહે। સુંદર ઉપમાથી સમનજનવે 
છે. જે લેકે અભિમાનને ઘોડે ચડેલા છે તેમને સત્યાગ્રહ કહે કે, 
“દયા ધમકો મૂલ હૈ પાપમૂલ અભિમાન.' પરતુ જે તેમતેો મદ ન 
ઊતરે તો?* તેએ દયાધમં ત સમજે તો, તેમના મદના ભોગ થયેલા 
માટે કશી પણુ ગતિ છે ખરી? મદતેો ભોગ થઈ બેકેલા તે લેકે 
પણુ દયાધમ કે સત્યાચરણુ તો નત જ છેડી શકે, કેમ કે તેમતે માટેય 
સત્યામહને એ પ્રથમ પાઠ છે. પરતુ સત્યાત્રદ એમને એ શીખવવા 
ઉપરાંત એમ પણુ આશ્ચાસન આપે છે કે, “તમારી હાય પણુ બળવાન 
છે. મરેલા ઢોરના ચામડાની ધમણુ જેમ લોઢા જેવા પદાર્થને પણુ 
ભસ્મ કરવા તાકાતવાન બને છે, તેમ તમારી ગરીબાઈ પણુ બની 
શકે. માત્ર તમારે મારુ, સત્યા્રહતું, શરણું લેવું જ્નેઈ એ.” 
આમ, જે અથ ભેદની આપણે ચર્ચા કરી ર્યા છીએ એ 
મહત્ત્વતો છે./ તેથી ફાધર એલ્વિન સત્યાત્રહતી જે વ્યાખ્યા આપે છે 
તેમાં આ ખેઉ દતો સમન્વય કરવા પ્રયત્ત કરે છે. તેમની 
વ્યાખ્યા આ છે: 

“ સત્યાગ્રહ એટલે ધૈમધર્મને અતુસરીને સત્યનું ગમે તે ભેગે 
પાલન કરવાને! નિશ્ચય. મનૃષ્ય મનુષ્ય વચ્ચેના કલહ શમાવવાની ટૃછિએ 
સત્યાગ્રહ તે રામાવવાની પદ્ધતિ છે; એ દ્વારા આપણે (કોઈ પણુ રપે) 
હિ'સા વાપરીને નહીં, પણુ સહત કરીને કલહ પતાવવા મથીએ છીએ.” 

* “તુઓ ગાંધીજીનું નીચેનું વાકચ --- 

“કીડીને કણુ અને હાથીને હારો ભગવાન રોજ આપે છે. મનુષ્યે 
મદમાં આવી માન્યું, “હું કરું છું. દું કમાઉ' છું. હું ખાંધું છું, હું ભાંગુ' છું.” 
આ મદ રોજ ઈશ્વર ઉતારે છે, પણુ મનુષ્યે પોતાનો વળ છોડયો નથી. 
સત્યામહું એ મદ ઉતારવા યોજાયેલ વસ્ઠુ છે.” 


સત્યાઃરહ એટલે શુ' ? ૧૯ 


પરતુ બ્યક્તિ અને સમુદાયનો આ અચ ભેદ હોવા છતાં તે 
સિહ્દાંતભેદ નથી એ ખાસ યાદ રાખવાની જરૂર છે. કારણુ કે, ધણી 
વાર એવું મનાવું ન્નેવામાં આવે છે કે, અહિ'સા, દયા, ધમ વગેરે 
વ્યક્તિ-જવનમાં ચાલે, પણુ દુંનેયાદારીમાં તો હિંસાથી જ કામ કાઢી 
શકાય. દાખલા તરીકે, પોલીસ, વેપારી વગેરેના ધ'ધધા માટે એમ 
મતાય છે કે નૂઠ&, દગો, વગેરે ન કરવામાં આવે તો તેધ'ધા ત ચાલી 
શકે. સત્યાહમ્રહના સિદ્ધાંતમાં આવી ભિન્ન વ્યાપ્તિ નથી./જીવનનાં બધાં 
ક્ષેત્રોમાં --વૈયક્તિક કે સામુદાયિક, રાષ્ટ્રીય કે આંતરાષ્ટ્રીય, ધામિક, 
આથિ ક કે સામાજિક -- જીવનસમત્રમાં વાપરી શકાય એવું સત્યાગ્રહી 
બળ છે. તેથી તો આપણે ન્નેયું કે, મ્રેયાથી| તેમાં સાધનાનું તત્ત્વ 
જુએ છે, કેળવણીકાર એને ઉત્ર અને અદ્દિતીય શિક્ષણુપરહાત માને 
છે, અનેક નીતિઓથી કાળેલો તેમાં સાવ ભામ, સાવવણિક નેતિક 
સિદ્ધાંત જુએ છે. તેમ જ, સામજિક અન્યાયો કે સરકારી જુલમથી 
સતાવાતો ૦૪તસમુદાય એમાં શ્રાંતિ અને ન્યાય મેળવવાનો સચોટ માર્ગ 
જુએ છે, તથા સસ્યુદ્ધનિષેધક તેમાં “ શસ્યુહ્ધનો નૈતિક અવેજ ' ન્નેવા 
લાગ્યો છે. કાણુ કહી શકે કે આ બધામાંનું કોઈ પણુ ખોડું છે? 
ગપ્રેમમળની વ્યાપ્તિ જ એટલી ખધી છે કે, તેમાં જીવનનાં બધાં પાસાં 
પોતાનું સ્વત્ત જેઈ શકે છે./ 


આમ છતાં પ્રેમખળની મર્યાદા હોઈ શકે. બધા જ સરખા 
સ્વભાવના નથી હોતા, કોઈ ખૂબ આગળ વધેલું તો કેઈ પાછળ પણુ 
હોય છેં. એટલે દરેક માણુસ સરખો પ્રેમધમ ન પાળી શકે. આમ 
બ્યાક્ત વ્યક્તમાં પણુ મર્યાદા હોય છે, તો સમાજ અતે વ્યાકેતમાં 
હોય તેમાં નવાઈ નથી. એટલે સમાજનું પ્રેમધમ પાલન બ્યક્તિના 
જેટલું ઊંડુ તથા સુઠ્દમ નથી હોવું. તેમ જ તે સમાજજીવન જેટલું 
બ્યાપક નથી હેતું. સમાજજવનનાં બધાં જ ક્ષેત્રમાં તે નથી જ્નેવામા 
આવતું. આ ઉપરથી એમ નથી સમજવાનું કૈ સમાજમાં અમુક 
ક્ષેત્રોમાં તો [હિ સાનો કાયદો જ કામ આવે. એમ માનવું એ તો 
ઊ'ધો નિણુય બાંધવાની ભૂલ કરી કહેવાય. સાચી વાત તો એ છે કે, 


૨૬ સત્યપ્ચહની સીસાંસપ 


ગ્રેમધમ'ની મર્યાદા જ ઓએઇીવત્તી થયેલી હેય છે, નહી' કે તેતો અભાવ. 
કાયદો તો એક જ છે. 

આપણે આ પુસ્તકમાં સુખ્યત્વે સમાજની મર્યાદા પ્યાનમાં 
રાખીને સત્યાત્રહનો વિચાર કરીશું. ર 


જં જ 
સત્યાગ્રહની મૂળ માન્યતા 


“વજ સમાન જેનું કઠોર હુટ્ય હોય તે 'પણ આત્માના ખળથી 
પ્રગટ થયેલા અગ્નિમાં પીગળી રાકે છૅ. નારો પગ એ ખળની આગળ બકરી 
સમાન દીન ખની નનચ છે. આ અતિશયોક્તિ નથી, પણ અક્ષરગણિતનાં 
પ્રમાણ નેવું છે.”' ર 

“સત્યાગ્રહનું આખું શાસ્ર પ્રાણીસાત્રના વિશ્વાસ પર રચાયેલું છે. ” 9 

--ગાપીજી 
અંગ્રેજ વિચારક લોવેજ ડિકિન્સને આધુનિક સમાજશાસ્ત્રના 
મૂળમાં રહેલી નાસ્તિકતાને તેના એક લેખમાં આ શખ્દોમાં વણવી છે : 
“ખાશ્ચ કારણ દ્વારા આંતર વસ્તુનો ઊગમ ખતાવવો એ આધુનિક 
સમાજશાસ્તરે પ્રાણીશાસ્ત્ર પાસેથી સીધેસીધો સ્વીકારી લીધેલો પુવ શ્રહ 
છે.” આથી ઊલટું જ સત્યાત્રહનું માનવું છે : આંતર સત્યમાં આસ્તિકતા 
એ તેનો મૂળા પાયો છે. 

“પ્રાણીમાત્રમાં આત્મતત્ત્વ રહેકું છે; દરેક પ્રા!ગીને આત્મા 
છે. આ આત્માને ને યોગ્ય રીતે વીનવવામાં આવે તો! ઓછાવત્તા 
પ્રમાણુમાં એનો જવાબ આપ્યા વગર રહે નહીં. કોઈ પણુ પ્રાણી, 
જોઈ પણ આત્મા એટલી નીચ કોટિએ નથી જ પહોંચતો કે નત્યારે 
એના ઉપર તૈતિક [વિનવણગીની કશી જ અસર ન થાચ.”% 

આ માન્યતા અથવા અચળ શ્રદ્ધા સત્યાત્રહતી મૂળ માન્યતા છે. 
એના ઉપર સત્યામત્રહતી લડત અને સત્યામત્રહી જીવન ને સમાજશાર્મ 
_ કેનનતેવજીવત' (૧૪-૬-૭૨ ઝમાં જુઓ, “સત્યાગ્રહ? નો શ્રી. કાકા- 
સાહેબને! લેખ. 
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રચાયેલાં છે. અત્યાર સુધી આપણે કરેલી ચર્ચા પરથી પણુ આ 
માન્યતા વાચકે ન્નેઈ લીધી તો હશે જ. પરતુ તેનું મહત્ત્વ જ્નેઈ ને 
તેતો જુદા ગ્રેકરણુમાં વિચાર કર્યો છે. 


૧ 


આધુનિક સમાજશાસ્ર આ માન્યતાની વિરુદ્ધ છે એમ કહેવા 
કરતાં વિમુખ છે એમ કહેવું બરોબર છે. આપણે-શરૂઆતમાં જ જ્નેયું 
કે, તે મુખ્યત્વે પ્રાણીશ્ાઅના પૂવશ્રહે પર રચાયેલું છે. તેથી તેમાં 
સામાન્ય રીતે, સ'સ્કૂતિ અને વિકાસનો વિચાર, ડાવિનમત પ્રમાણે * 
ભોંતિક વિકાસની મર્યાદાએ અતે નિણ્‌'યો મનમાં રાખીને, કરવામાં 
આવ્યો છે. મનુષ્યપ્રાણી પશુશરીરેની પર્‌ પરામાં વિકસતાં પિકસતાં, 
તેની આજની દશાએ આવ્યું છે, એ એની મુખ્ય માન્યતા છે. તે 
પરથી, માણુસનાં શરીર, બુહિ, ધમ, સમાજવ્યવસ્થા વગેરેનો ભૌતિક 
ક્રમમાં વિકાસ કેવી રીતે થયે હશે, એ વિષે કલ્પનાઓ બાંધવામાં 
આવે છે. તેધી, મનુષ્ય અને મનુષ્યેતર ત્રાણીમાં ક્રમભેદ જ નહી પણુ 
ગુગુભેદેય છે એ તેમાં વીસરાયું છે. આથા વિકાસશાસ્રમાં પૂરેપૂરી 
સબદહ્દતતા અને સુસ મતિ નથી મળતી. ખુદ્દિના ઊગમ, ધર્મ ખુદ્ધિની 
માણુસની ખાંસયત વગેરે માણુસના આષ્યાત્મિક ગુણોની હયાતી, 
પ્રાણીવિકાસના કાયદા પ્રમાણે, બધખેસતી નથી આવતી. ન્તેને તે 
શાસ્રમાં (1153108 1101: ) “અખૂટતી ફડી' કહે છે તે મનુષ્ય 
મતુષ્યેતર્‌ વચ્ચે ભૌતિક સાંકળ રચી બતાવવામાં ખૂરે છે. 


ઉપરાંત, એક ખીજ જાયડો પણુ, આવો ભૌતિક કાયદ્દો સાચો 
માતીએ તેો।, આવે છે. તે મનુષ્યની અમર્યાદ વિકાસ કરવાની શક્તિ 
છે. ભૌતિક વિકાસનો સમય, ભૂસ્તરાવિઘા અને મનુષ્યવિનાન 
( 813111012019૬0 )તી મદદથી, નક્કો કરવામાં આવે છે. તે પરથી 
એમ બતાવવામાં આવે છે કે, વિકાસક્રમમાં નોંધવા લાયક ફેરફાર 
થતાં કરોડો વર્ષ લાગે છે. જેમ કે, જળચર પ્રાણીએ સ્થલચર બનતાં 
કરોડે વર્ષા લીધાં હશે એમ મનાય છે. પરતુ મનુષ્યસમાજનો વિકાસ 
તો એક પૈઢીમાં પણુ ભારે મોટો થઈ શકે છે. જે મનુષ્યને ભોતિક 
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કાયદો લાગે તો આમ ન બનવું જેઈ એ. પરતુ તે ખને છે તેની ના 
ન પાડી શરાય. ગીતાકાર તો એવે દાવો કરે છે કે, 


“ ઝવિ સેત્યુકુરાારો મંગલે મામન્યમાજ | 

ક્ષિ મવતતિ ધર્નાત્સા . . * ॥ 
ભારે દુરાચારી માણુસ પણુ નને અધ્યાત્મના કાયદાનું શરણુ લે તો તે 
ઝપાટામાં ધર્માત્મા બને છે. ” સુરદાસ, અજમીલ વગેરેને તેના દાખલા 
તરીકે આપી શકાય.* 

આ ઉપરથી ચોખ્ખુ' દેખાય છે કે, માણુસ માટે ભૌતિક 
ક[યદાથી વિચાર કરવો એ ભૂલ છે અને ભ્રામક તીવડે છે. તેનાથી 
મનુષ્યસમાજની સપૃણું સમજ નથી મળતી. તેથી કરીતે આલ્ફ્રેડ 
વૌલેસ નામના પ્રખ્યાત વિકાસવાદી વૈજ્ઞાનિકે અધ્યાત્મનો કાયદો 
સ્પજ શખ્દોમાં સ્વીકાયો છે. તેના “ 90૧ દ્વા] શિ1૫10111030111 દ્વ 
1011 1*૦૪₹€5૩? નામતા પુસ્તકમાં તે જણાવે છે ક, મનુષ્ય- 
ગ્રાણીના ભૌતિક વિકાસના પ્રવાહમાં -- 


૦-૦૦ *૦-૦--૦૦૦ 


# ત્વરિત કામુદાગિટ વિકાસને દાખલો જેઈએ તે નપાનનો આપી 
શકાય. કથા ૧૮૫૩ સુધીની તેની મધ્યયુગીન દરા અને કયાં આજની 
પાશ્રાત્ય ઢબની અર્વાચીનતા ! આ ખનવાનું કારણ ન્તપાનના પ્રન્‍્નઝીય 
આત્માની ન્નગ્રત શક્તિ જ છે. તેવો જ ખીન્તે દાખલો! ૨૯૧૪ના જર્મ નીને 
આપવામાં આવે છે. બેન્ન્નમિન કિડ તે વિષે કહે છે, “યુદ્ધની પુરાણી 
પરપરા તાજી કરી તે દુર્ભાગ્ચની વાત છે. છતાં પાશ્ચાત્ય જનતાના ક્યાન 
પર્‌ જમનીએ પ્રથમ આષયું કે, એક આખી પ્રનત એક જ પેઢીમાં ચારિત્યને, 
ટછિનો અને આદરાને પલટો કરી શકે. આ વસ્તુ નિર્વિવાદ છે અને તેનું 
મહત્ત્વ સસ્કૃતિને માટે ભારે મોડ છે. ” ૧૯૧૫થી માંડીને હિ'દુસ્તાનની 
જનતાનો પલટા પણુ આવી જ ન્તતતું ટછાંત છે. અને તે અહિ'સાના ધોરણુ 
પર છે એ મોટી વાત છે. વ્યક્તેના આત્માની જેમ, પ્રન્નનેો આત્માં નાગ્રત 
થાય તો! પારાવતાનાં અનેક પડે ભેદતાં વાર ન લાગે. 

તપઃ ક? ૧૯૩૧માં ઉપરનું લખ્યા ખાદ, આજ ૧૯૪૭માં એ ખેઉ 
દેશી “યુદ્ધની પુરાણી પરપરા 'ની આક્રમણુ નીતિને લઈને ખુવાર થયા છે. 
તેથી ત્વરિત વિકાસના દાખલામાં તે હાનિ નથી થતી; પરતુ એ પરથી 
ઊલટું એ પુરવાર થાચ છે કે, અહણહિ'સા કેટલી જરૂરી વસ્તુ છે. 
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“આધ્યાત્મિક તત્ત્વને ઉમેરો થયો અનૅ તેથી જ માણુસ 
પોતાના ખૌદ્ધિક અને નૈતિક વિકાસને માગે પ્રયાણુ કરી શકયો ને 
તેણુ ફદરતની રાક્તિઓઆ પર અદ્જ્ઞત સ્વામિત્વ સેળવ્યું. . . . આખી 
મનુષ્યન્નતતે આ તત્ત્વની અભિવૃદ્ધિ સ'પાદન કરી, અને તેને લીધે જ 
તદ્્‌ત થોડા સમયમાં -- કદાચ થોડીક પેઢી કે એક જ પેટીમાં --જદ્ધ 
માનવી વિકાસને માર્ગે તે વળી. ” 

મતુષ્યતો ખીન્ન' પ્રાણીઓથી ખાસ વિકાસ આ આધ્યાત્મિક 
તત્ત્તને જ આભારી છે. તેથી, એ તત્ત્વને વળગી રહેવામાં જ મનુષ્યની 
માણસાઈ રહેલી છે. અને સત્યાત્રકી આ જ વસ્તુને જણાવનારે 
સિદ્ધાંત છે: લડવું એ પાશવ કાયદો છે, આપણી અ'દરના તત્તનને 
ઇન્કારનાર છે; તેને ત્યાગ કરવામાં મનુષ્યનો સાચો! વિકાસ સમાયલે છે. 

આ આધ્યાત્મિક તત્ત્તતે લીધે, ઉપર ઉપરથી માણુસમાં સ્વાર્થ 
રેખાના ૭તાં, તેતી ઓથે પરમાથ'ભ્રંત્ત રહેલી હોય છે. પ્રે. મેકડૂગલ. 
તેના “ સમૂહમાનસ 'ના પુસ્તકમાં જણાવે છે, 

“તેો'ખી ત્યક્તિ તરીકે માણસ સુખે રહી શકતો નથી. મોટા 
સમૂડમાં એક બનાન રહેવું, તેનાં મત, ભાવનાએ અને આત્મપ્રતી તિ 
તથા કાયોમાં ભાગ લેવો, તે બધાંની સાથે એકર્ષ ખની વેચક્તિક ભાર, 
નિણુ ય કરવાની જવાબદારી અને પ્રયત્નના પોતાનો બોને હળવો 
કરનો -- આ ખધાની માણસ ઇચ્છા કરે છે, તેને માટે ઝંખે છે અને તે 
મેળવવા મથે છે.” 

આ જે મોટા સમુદાયના અગ બનવાની ભૂખ તથા તેને માટે 
મથવાનો આન'દ એ જ સામાજિક પ્રગતિતું રહસ્ય છે શમને સામુદાયિક 
સત્યાગ્રહનું પ્રેમળ છે. 

ગ્રે. વિલિયમ જેમ્સ આ ભૂખને “ આદશ સામાજિક કે 
પરાહેતાચ'તક જત્તિ' કહે છે. માણુસ જ્નણે કે ન જણે, પરતુ દરેકના 
હદયમાં એ રહેલી છે. એ- જંત્ત ઈશ્વરી છે. હમેશાં તે માણુસને 
સર્વોદયતી ભાવના શીખવે છે. એ જંત્તિ એટલી બધી પ્રખળ છે કૈ કદી 
તે માણુસના હૃદયમાંથી તીકળતી નથી. સત્યાત્રહુમાં આપણે જેને 
અ'તર્નાદ અથવા અતરાત્માનો અવાજ કહીએ છીએ, તેની સાથે આ 
જત્તિ સરખાવી શકાય. સજાગ્રહી પણુ માને છે કે, ગમે તેવા માણુસમાં 
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પણુ આ દિવ્ય ભાંત્ત છે જ અને તેને જગવી શકાય. એ જે જગે 
તો મનુષ્યમાં અમર્યાદિત વિકાસની શ્વક્ત આવે. 
(આથી જ સયામત્રહમાં અહિસા પણુ તેના અવિભાન્ય અંગ . 
તરીકે મૂકવામાં આવે છે. અત્યારે અનિષ્ઠ કરી રહેલો માણુસ પાપી 
લાગે છે, પણુ તેનામાંય મારી જ પેઠે પૂર્ણાત્માની શક્તિ પડૅલી છે. 
તે નને જ્નગે તો ગમે તે ક્ષણે તે પુષ્યાત્મા બની શકે. એટલે, પાપતે। 
વિરોધ કરવામાં પાપીને પણુ ભેગો લેવો એ અખુદ્ધિ જ ગણાય. મારે 
ધમ પાપને દૂર કરવાનો છે; અને તે અસહકાર દ્રારા સપૂણું દૂર 
કરી શકાય છે. તો પછી પાપીને મારવો! એ ભૂલ જ ગખ્માય ને 
અધમ ચાય. અતે તેમ પાપીને મારતાં પણુ પાપનો અત તો ન જ 
આવે. પાપ તો અક્ષત જ રહી નય છે. આ વિચારપરપરામાંથી 
અહિ'સા જન્મે છે,* ' 
આમ સત્યામ્રહમાં આત્માની શાક્તિ અને તેતા ઉપસિદ્ધાંતરૂપે 
અહિંસાની આવસ્યકતા એ મૂળ માન્યતારૂપે છે.” 


"ત 
સત્યાગ્રહની શોધ 


“એક એવો આશા આપણામાં રહેલી છે કે જે હમેરાં આપણા 
આજના ટૂ'કા અનુભવની આગળ જ રહે છે. આ આશા આપણામાં રહેલ 
અન'તતાની અમર શ્રદ્ધા છે. આપણી ગમે તેટલી અશક્તિએ પણ તે કાયમી 
છે, એમ એ આશા કદી સ્વીકારતી નથી. પોતાના વિકાસની મયાંદા જ તે 
નથી આંકતી. ઈશ્વર અને માણુસનું એકય સિદ્ધ કરવા સુધીની તે હિંમત 
કરે છે અને (વિશેષ વાત તે એ છે કે) એનાં ગમે તેવાં પ્રગલ્ભ સ્વપ્ને 
પણુ રોજ સાચાં ઠરતાં ન્નય છે.” --હપગેપર 

સત્યાગ્રહની “ શોધ ' એમ કહેવું એ જરા વિચિત્ર છે ખરું, કેમ 
કે શરીરબળની જેમ આત્મબળ એ અનાદિ કાળથી ચાલતું આવેલું 


# આ ત્િષે વધારે ન્તણુવા માટે જીઓ ગાંધીજી કૃત “ મ'ગળપ્રભાત 'માં 
અહિ'સાનું પ્રકરણ. 
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ખળ છે. દરેક દેશમાં અતે દરેક પ્રન્નમાં એના દાખલા મળી આવે. 
દરેક ધમ શ્ઞાંતિતા અને સબૂરીનો મહિમા ગાય છે. આખુ 
સમાજત-ત્ર જ, એક રીતે નનેતાં તો, અહે'સા શીખવવા અને સાચવવા 
સારુ રચાયું છે, એમ કહેવામાં કશું ખોટું નથી. સામાજિક વિકાસની 
પ્રથમ શરત જ અહે'સા છે, એ સહેજે વિચારવાથી જણાય છે. આવા 
સનાતન સત્યની ' શેધ' કેવી રીતે હોય ? 

આમ છતાં, એક અય માં તેતી શોધ કહી રાકાય. દરેકમાં આત્મા 
હોવાથી આત્મબળ પણુ દરેકમાં છે. પણુ તેના વિકાસની માત્રા દરેકમાં 
જુદી જુદી છે. દરેક પ્રેમબાણુથી વી'ધાયા વગર ન રહે, કેમ કે એકય યા 
પ્રેમ આત્માનું લક્ષણુ છે. પણુ તેમ વી'ધવાની આત્માની શક્તિ ઓળખીને 
તેને પુરુષાર્થ પ્વંક વિકસાવવા સહુ સરખી રીતે મયતા નથી. તેથી 
આપણાં ખધાં કામોમાં પ્રેમમળ જ હોય છે એમ નથી. સહેલાઈ થી 
પતીત થતા શરીરબળને પણુ વાપરવાની જડતા સમાજમાં નેવામાં 
આવે છે. આપણે ન્નેયું કે, વૈયક્તિક અને કોડ બિક ક્ષેત્રોમાં પ્રેમભળ 
વપરાય છે, પણુ સમાજના સામુદાયિક ક્ષેત્રમાં તેટલું નથી વપરાતું. તેધી 
જેટલે ૬રજ્જે સયાત્રહનો સિદ્ધાંત આત્મબળની સાવ -ત્રિક વ્યાપ્તિની 
પ્રતીતે કરાવનાર નીવડયો છે, તેટલે દરજ્જે તે, સનાતન હોવા છતાં, 
ભાષામાં “ શેધાયો ' એમ કહેવામાં વાંધો નથી. એ અથ માં આપણે 
સત્યામ્રહતી શોધ આ પ્રેકરણુમાં વિચારવા ધારીએ છીએ. ગાંધીજએ 
અનેક વાર કહ્યું છે કે, સત્યાગ્રહ કેઈ નવીન તત્ત્વ નથી; તે તો માત્ર, 
નવી પરિસ્થાતેમાં સનાતન એવું પ્રેમતું અથવા હિ સાનું જ તત્ત્વ 
છે. નવી પરિસ્થિતિમાં એ પુરાણા તત્ત્તને તપાસવું એ પણુ શોધવા 
સમાન છે. એ તત્ત્તનો વિકાસ કેવી રીતે થયો તે ટ્રકમાં આપણે 
અહી' સમજશું, 

૧ 

અ'ગ્રેજ નીતિશ્ાસ્રી તમસ મ્રીનનું આ વાકય છે : “ પડોશી 
પ્રત્યેની ફરેજનું ભાન નર્હી, પણુ કેતે મારે પડોશી ગણુવો એ * 
વ્યવહારનો પ્રશ્ન જ ફરતો રલો છે.” કોઈ કાળે ઇતિહાસમાં એમ 
મનાવું નહીં જડૅ કે, પડોશી પ્રત્યે પ્રેમધમં' એ ફરજ નથી. પર'તુ 
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દરેક જમાનામાં, કાણુ મારો પડોશી છે, એ નક્કી કરવામાં જ ફેર 
પડતો રલ્યો છે. એટલે એવું બનવું આવ્યું છે કે, અમુક લોક સ્વજન 
મનાય છેં અને ખીન્ન પર્‌જન ગણાય છે: સ્વજન પ્રત્યે પ્રેમ અને 
પરસ્પરભાવ કેળવાયો છે અને પરજન પ્રત્યે કશી જ ફરજ નહીં, 
અથવા શગુત્વથી નેવું કૈ લાભદણ્િથી ન્નેતું કે ઉપેક્ષાથી વત'નું, એમ 
બન્યું છે. પરંતુ એમ કરવામ! પણુ જગત ફાવ્યું નથીઃ પ્રેમના 
અચૂક કાયદે પોતાનો ગ્ભાવ બતાવ્યો જ છે. અતેકવિધ કારણો 
એકઠાં થઈને આ સ્વજનતો ગાળ વધતે! ગયો છે અને પરજનની 
સીમા ધટતી ગઈ છે. અનેક પરજતપરાભવ કરી જનારા સાખ્રાજ્યવાદી 
શસ્ત્રધારીએ તો કચારના કાળબળતે વશ થઈ ચૂક્યા છે. પણુ તેમની 
ભોગૈશ્વય્સેએ અનણુપણુમાં મતુષ્યસમાજતી જે વિસ્તારમર્યાદા વધારી 
મૂકી, તેનો વારસે। પ્રેમધમના વિસ્તારમાં પરિણુમ્યો છે. પણુ છંતેહાસની 
એ બાજુમાં આપણે અહી વધારે ત ઊતરી શકીએ. એમાંથી એટલું 
જ જેઈ લઈ એ ક, પ્રેમધર્મનતો આદેશ ઈતિઠાસનતા આદિક!ળથી 
આપણુતે મળી ચૂકયો છે; ર્ંતિઠાસ એ આદેશના વધારે ને વધારે 
વિકસતા આવતા પાલતતી વેદનાની તોાંધ છે. 


જ 


આ આદેશનું શુદ્દ સ્વરૂપ પ્રથમ આપણા દેશમાં પ્રગટ્યું એ 
ઔંતેાસિક સત્ય છે. આપણા દેશને ધમ ભૂમિ કહેવામાં આવે છે 
તેમાં, એ ન્નેતાં, જરાય અતિશયોક્તિ નથી. આજે આપણી પતિત 
દશામાં પણુ એ જ આદેશનું આગળનું પગલું પાળી બતાવવા તત્પર્‌ 
થઈને આપણે એ દાવો વધારે સિદ્ધ કરીએ છીએ. ઝ્ીવો ગીવય્ય 
ઝીયનત્‌--જવ જવોતે ખાય છે અને જીવન તભે છે, એ રહસ્ય 
આપણે નનૂના કાળથી નજણ્યું છે. પણગુ પશ્ચિમમાં જેમ ડાવિનની 
એને જ મળતી '“બળિયાના ખે ભાગ'ની શૈધ પરથી શરીર્ખળનું 
 મ્રાધાન્ય બ્રટાવવામાં આવ્યું, તેમ આપણુ દેશમાં બ્ૂલ ન થઈ. આપણે 
ત્યાં એમ બન્યું કે, તે અપાર હિંસામાં પણુ સૂત્રરપે અહિંસા રહેલી 
છે, એમ ત્રડવષિમુનિઓએ ન્નેયું અને શીખવ્યું. 
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આતો સુદર દાખલે દ ટ્‌ દતી નાનકડી પણુ લાક્ષણિક 
આખ્યાથિકા છે. પ્રન્નપતિ પાસે દેવ, મતુષ્ય અને અસુરે શિષ્ય 
ખનીને ગયા. પ્ર”ન્નપતિએ ત્રણેને ઉપદેશ આપ્યો કે ૬; ૬) છ્‌; પછી 
વારાફરતી પૃઠ્યું, “ શું સમન્યા? ” દેવોએ જવાબ આપ્યો, “૬મ -- 
આત્મદમન જવનનું રહસ્ય છે.' મનુષ્યોએ કહ્યું, “ દાન ' અને અસુરોએ 
કહ્યું, “દયા.” પ્રન્નપતિએ ન્નેયું કે ત્રણે પોતપોતાના અધિકારાનુસાર 
સાચું સમજ્યા છે. ત્રણે શિષ્યોને “સાચા છો' કહી, આશીર્વાદ આપી 
પ્રનપતિએ વિદ્દાય કર્યા. દમ, દાન, અને દયા એ ત્રણુ ભાવો, 
અધિકારભેદ બાદ કરીએ તો, એક જ આત્સૈકયની ભાવનાના પ્રકાર 
છે એ સમજવામાં મુસ્કેલી નથી આવતી. અને ત્રણેમાં અહિ'સા 
અનુસ્યૂત રહેલી છે 

હાંદોગ્યોપનિષદ જૂનામાં નૂનાં ઉપનિષદોમાંતું એક છે. તેતો 
આ મંત્ર છે: અથ યત્‌ તયો હાનમાગવમટિયાયતવવતનમિસિ તા ઝય 
ટ્છિળા; ।। 

“તપ, દાન, આજવ, અહિ સા અતે સયવચન તેની દક્ષિણા 
છે. ” દૈવકીપુત્ર કૃષ્ણુને માર્નાસેક યસ્તને ઉપદેશ આપતાં ધોર અ ગિરસ 
ત્રદષિ આ ગુણોને દક્ષિણા તરીકે વર્ણવે છે. 

ગીતાકારે વણુવેલી દૈવીપસ'દતે આ મ'ત્રમાં આપણે મૂળરૂપે 
બ્નેઈ શકીએ છીએ. આહે'સા જીવનનો પરમ મંત્ર છે, એ દાન, તપ, 
દયા, સય, આજ વ વગેરે દ્રારા આરાધવે! જનેઈ એ, એ નાતનેો ખવનિ 
આપણને ઉર્પાનિષદ્દોમાંથા મળે છે. ગીતાકારે એ ધ્વાનિ પકડીને આ 
સામાજિક સત્ય કક્ું કે, દૈવી સ'પદ્થી મુક્તિ મળે છે તે આસુરીથી 
બંધન; અને હિંસામાં માનનાર આસુરી પ્રપૃતિના લોકને માટે કહ્યું 
કે, તેઓ નણાત્મા, અલ્પષુદ્ધ લોક છે -- પોતાનાં ઉશ્મ કર્મો દારા 
જગતનું અહિત કરનારા તેના શઝ્ુ સમાન છે. ઃ 

આમ આપણને અપાર હિ'સામાં પણુ અહિ સાધર્મ' શ્રેય્સ્કર લ 
સુખમા્ગ છે એમ જે બતાવવામાં આવ્યું છે, તે ષમ'ક્ષેત્રમાં એક 
અઠ્દતિીય શોધ ગણાવી નેઈન્એ?. આ શેધનું વણુન ગાંધીજએ 
'તવજીવન'માં (તા. ૩૧-૧૦-૨૬) કયું છે તે નનેવા જેવું છે 
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| “હવે આપણે અહિંસાનું મૂળ તપાસીએ. તેના મૂળમાં નિઃસ્વાથતા 
રહેલી છે. નિઃસ્વાર્થતા એટલે દેહાશિમાનનેો સવથા અભાવ, દેહાભિમાન 
---દેહાધ્યાસ --ને લઈ ને કન્‍્યારે મનુપ્યને અનેક નાનાસો।ટા દેહોનો નાશ 
કરતો કોઈ ક્પષિમુનિએ નયે, વ્યારે તેના ગાઢ અજ્ઞાન વિષે ત્રદષિને 
ક'પારી છૂઠી, ને તેણે ન્નેયું કે, દેહના આવરણથી મનુષ્ય પોતામાં રહેલા 
અમર આત્માને ભૂલી ન્તય છે અને આત્માનું શીલ સાધવાને ખદટલે પોતાના 
ક્ષણિક દેહનું કામ સાને છે. તેથી તે ત્રષિએ સર્વાસ્વના સ'“પૂર્ણ ત્યાગની 
આવશ્યકતા જોઈ. તેણે નર્યું કે, ને મનષ્ય આત્માને એટલે સવ્યને ત્તેવા 
ઇચ્છે, તો તેને સારં માગ કેવળ પોતાના દેહને જતો કરવાનો છે; ગ્યેસલે 
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કે, ખીન્ન દેહેને અભયદાન આપવાને!. આ અહિંસાને માર્ગ. 
પણુ માનવસમાજે તેતી જડતામાં આ અહિ'સાતી શે।ધ 
આત્મકલ્યાષ્ુને માટે જ ઉપયોગી માની, તેને સાધુ મહ!ત્માએઓને। 
જ ધમ માન્યો, અને બી”ન' ક્ષેત્રોમાં શારીરસળનેો ઉપયોગ જેમને 
તેમ ચલાવ્યે રાખ્યો. એમ શરીરબળની પ્રાતિદાને આંચ ન આવી. 
ડુ 
આ સ્થિતિમાં પહેલો સુધારો કરનાર સમ્રાટ અશોક છે. અનેક 
યુદ્ધ લડીને લોહીથી હાથ ખરક્યા પછી ખુહ્ ભગવાનને] ઉપદેશ એમતે 
વસ્યો અને તેમણે ધમ ચક્રપરિવતનની આજ સુધી પણુ આંદિતીય 
એવી શુભ શરૂઆત કરી. આ મહાન પારવત નત બુહ્દ ભગવાનને 
આભારી છે. જવનશાસ્રમાં તેમણે એ રોધ કરી બતાવી કે, 
“ મને ગાળે દીધી, મને માર્થા, મને જીતી ગયો, મારું હરી ગચ; 
જએ એવી વાતની ગાઠ વાળી રાખે છે તેમનું વેર રામળું તથી. 
“મને ગાળે દીધી, મને માવો, મને જતી ગયો, મારું હરી ગયે; 
જએ એવી વાતની ગાંઠ વાળતા નથી તેમનું વેર રામે છે. 
“દુનિયામાં કદી પણ વેરથી વેર શમડું નથી, અતવેરથી -- ધેમથી 
' શમે છે; એ સનાતન ધર્મ છે.” 
ન (ધસ્મપદ, ૬-૭૩-૫) 
સત્યાત્રહની શોધનું આ બીજુ પગાથેયું ગણાય. અહીં આપણે 
એ શેોધાયેલું જેઈએ છીએ કે, હિ'સાથી હિ'સા જન્મે છે અને દુઃખ 
આવે છે, તેમ જ અહિ'સાથી અહિ સા પ્રગટી સુખ તથા ટ્રાંતિ વધે 
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છે. સત્યાત્રહના માનસશ્ચાસ્રનો આ મોટામાં મોટો સિદ્ધાંત છે. યુદ્ધ 
આદરનારા, શરીરબળનો આશ્રય :લેનારા પણુ તેમ કરીને માગે છે 
તો શાંતિ અને સુખ તથા મેળ જ. તેમતે આ શોધ જણાવે છે કે, 
તમારું તેમાં અજ્ઞાન છે; યુદ્ધથી યુદ્ધ વધશે, શાંતિ નહીં આવે, એ 
મનુષ્યસ્વભાવનો કાયદો છે. જીવ જવનું જવન છે એ .;જગતમાં 
વસ્તુસ્થિતિ છે, એમાં આપણી લાચારી છે. પરતુ અન્તાન અને ક્રોધને 
વશ થઈ નેય આપણે ધણુ દુ:ખ વેડીએ છીએ, એ 1તિવાય છે. એના 
મૂળમાં ભોગૈશ્રયતી તૃષ્ણા રહેલી છે. તે તૃષ્ણા જે કાઢી નાંખીએ 
તો દુઃખ જય. એ કાઢવાનો માગ અજવિધ સમ્યગ્વિધાન* છે એમ 
ભગવાન ખુદ્દે કહ્યું. 

તેરઅવેરનો આ કાયદ્દેો ભગવાન ખુદ્ધે બીજ જગાએ વધારે 
સરળતાથી વષ જ્યો છે. તે .જખ્‌ાવે છે : 

“ફિ નો ગાનન્ર, વેટ્નમ્‌ પટીચ્ત તળા, તળ્ણમ્‌ પરિસ્સ ઘરિવેલના; 
વરિનેલનમ્‌ પરિસ્ત્તર છામો,; જામે ઘરિસ્ત વિતિચ્છતો,; સિસિચ્છવે પરિસ્ત્ત 
છીન્્રામો, ઇન્ટ્રામમ્‌પરિસ્ત અરસોલાનન્‌ ; અર્સાસાનમ્‌ પરિસ્ત્ત પરિશરો, 
વરિમ્નદ્મ્‌ ઘરિસ્ત શગ્છીરિયન્‌ , મચ્છાર્યમ્‌ પરિસ્ત આરવજો, આરવલાસપિજરળમ્‌ 
ટ્છાઢાન --- ૫દથાહન -- ૧૨૬ --- વિશા -- વિવાર્‌ -- વુરવતુવ --- 
તેય -- સુતાવાટ્‌ અનેજે વાતજા અજીલહ ધમમ મવત્તિ । 

“એ પ્રમાણે હૈ આત દ, સુખદુઃખના અનુભવથી તૃષ્ણા 
ઉત્પન્ન થાય છે. તૃષ્ણાને લીધે સુખાદિ સામગ્રીની પચેખણા ઊપજે 
છે; પચેણુામાંથી પ્રાત્તિતી ₹ચ્છા દર થાય છે. તે ઇચ્છામાંથી 
વિનિશ્રય; વિનિશ્રયમાંથી આસક્તિ અને ર્‌ાગ ઉત્પન્ન થાય છે; 
તેમાંથી અપષ્યવસાય ( સંકલ્પ ) ઉત્પન્ન થાય છે; તેમાંથી પરિત્રહ; 
પશિમ્િહને લીધે માત્સય (અદેખાઈ ); માત્સર્ય માંથી રક્ષણુ કરવાની 


* ખોષ્દ્ થામાં તેને “ આર્ય અષ્ટાંગિક માર્ગ ' કહે છે. તેનાં આઠ 
અગે નીચે પ્રમાણે છે :-સમ્યગ્‌ દછિ, સમ્યક સ'કલ્પ, સમ્યગ્‌ વાચા, સસ્યગ્‌ 
કર્માન્ત, સમ્યગ્‌ આજીવ, સમ્યગ વ્યાયામ, સમ્યક સ્મૃતિ, સમ્યક્‌ સમાધિ. 
આને “ મધ્યમ માગ ' પણ કહે છે. બુદ્ધ ભગવાનનાં ચાર આચ'સત્યોમાંતું આ 
છેલ્કું છે. એતા વર્ણુન માટે જુએ અ૦ કોસ'બીનું “ ખુદ્ધદ, ધર્મ, અને સ'ઘ.* 
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ઇચ્છા; તેને માટે દડ અને શસ્ને। સ્વીકાર, કલહ, વિગ્રહ, વિવાદ, 
તૂ'તાં કરીને બોલાબે।!લી, છલકપટ, જૂડાણુ' વગેરે અનેક પાપજતક 
અકુશળ ધર્મો ઉદભવે છે.'' ( “દીધનિકાય' માંથી ) 

ગીતાના જે શ્લેકોાએ*₹ ગાંધીજ ઉપર ભારેમાં ભારે અસર્‌ 
કરી એશ પોતે આત્મકથામાં કહે છે, તે શ્લેકોના ભાષ્યરૂપ આ 
બૌદ્ધ કથન છે. જે સત્ય ગીતાકાર આષ્યાત્મિક જીવનમાં ધટાવી 
દેખાડે છે તે જ સત્યને ઉપરના “ દીધાનિકાય 'માંથી આપેલા ઉતારામાં 
ખુદ્દે સામાજિક જીવનમાં ઘટાવી બતાવ્યું છે. ખુદ્ઠ ભગવાનની આ 
શૈધતે આપણે સત્યાત્રહતી શૈ।ધનું ખીજુ' પગથિયું કહું છે. તે શી 
રીતે એ જરા લખાણુથી સમજવાની જરૂર છે. 


હ 


આપણે ન્યુ કે, ત્ડષિઝ્નિઓનું દશ ન જવનમાત્ર પરથી હતું. 
આખા વિકશ્ચને વિચાર કરીને તેમણે કહું કે, અપાર હિ'સાથી 
ભરેલા જગતમાં પણુ ધર્મ તો અહિંસા છે. ભગવાન ખુદ્દે જન- 
સમાજને સુખ્ય 'યાનમાં ર્‌ાખીતે પોતાનું સત્ય શેોષ્યું. અને એને 
માટે એમણું અદિ'સાતે બદલે અવેર એવે। નવે! શબ્દ પણુ યોજ્યે।. 
આમ કરીતે એમણે તત્તતઃ કશું નવું શોધ્યું એમ ન કહી શકાય. 
પર'તુ એ જ અહિ'સાના દર્શનને નવી પરિસ્થિતિમાં નવે રૂપે 
બતાવ્યુ. એથી આપણે એને નવું પગથિયું કહી શકીએ. 

આમ કરવામાં એક મેટા દછણિભેદ પણ્‌ ખુદ્દે બતાવ્યા છે, તે 
સમજવાથી આ નવા પગથિયાનું મહત્ત્ત સવિશેષ સમજાશે. તેમના 
જમાનામાં બ્રાહ્મણુધમનાં જે યત્રયાગાદિ ચાલતાં હતાં તેની પાછળ 
આવે। આધિભૌતિકે વાદ રહેલે। લાગે છે કે, મનુષ્યજવન પર દેવે।ને। 
જ પ્યાયતો “િવયાસ્‌ ધુક્દઃ સંમત્તેજૃુષગાયતે । * 

તમાવ્‌ વગામલે જામ: જાયાલ્‌ ત્રોધોડમિગાયન ।1 

ત્રોવરુ મવત્તિ સમો: નમોદાત્‌ સ્સૃસિવિત્નમ: । 

સ્યૃસિખ્નશાફ વૃ્તિનાશો ચુસ્િનારાવ્‌ પ્રખર્યતિ ॥ (૨, ૬૨-૩) 
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પ્રભાવ છે, તેમને યઝયાગાદિથી સ'તોષીએ તો જીવન સમૃદ્ધ બનશે. 
નીચેનો શ્લેક આ દણષિએ અહી' આગળ વિચારવા જેવે। છે $ 

તે્‌લાન્‌ માવયતાનેન તે હેવ માવમન્લુ વ: | 

૧રસ્વ( માવયત્ત: મત્રેયઃ વરમવાપ્યથ ।॥ (પીતા, ૨-૧૧) 

ખુદ્દે આ આધિભોતિક વાદનતે બદલે મનુષ્યનિકાવાદ 

( િંપ1131॥1510) બતાવ્યો. તેમણે એમ જણાવ્યું કૈ, મનુષ્યના 
સુખદુઃખતું કાર્‌ણુ મનૃષ્ય જ છે. “ મન જ ચનુષ્યનાં બંધન કે 
મોક્ષનું કારણુ છે : મનુષ્ય પોતાને! શઝુ કે મિત્ર છે.' તેથી નને તે 
સન્માંઝે પ્રયત્ન કરે તો દુ:ખ દૂર કરી નિર્વાણુપદતે પામી શકે 
તે સન્‍્માગ કયે! તે આપણુ ઉપર જ્નેઈ આવ્યા. 

આ વાદમાં મનુૃષ્યપ્રાણીની સ્વત'ત્રતા અને શંક્તની જે કલ્પના 
છે તે ભવ્ય છે. ગાંધીજીએ એક જગાએ લખ્યું છે કે, “ આપણે 
જેવા અ'તરમાં છીએ તેવા જ દેખાવું અતે તે પ્રમાણે વત વું એ 
ધર્માચરણનું છેલ્લું પગથિયુ' નથી પણ એ પહેલું પગથિયુ' છે. ધમ'નું 
ચણુતર એ પાયા વિનતા અસભવિત છે.” આની પાછળ પણુ 
મનૃષ્યપ્રાણીમાં એ જ 1નઇાવાદની કલ્પના રહેલી છે. મનુખ્ય માટે 
સત્યતી શેધ આધિભૌ[તેક નથી પણુ આધ્યાત્મિક છે, એમાં જે 
્દાર્ણાબ'દુનો મોટો ફરક છે એ સત્યાત્રહની શે।ધંમાં મહત્ત્તતે। માગ - 
સ્તભ ગણાય. 

“તે ભ્ેેધશું તો જણાશે કે, જ્યારે જ્યારે સમાજ ધર્મ જડ 
ખતે છે ત્યારે ત્યારે તેની જડતા ખં ખેરવા આવા ૦૪ એક પ્રકારના 
મનુર્ષ્યાનેટટાવાદને। પુનરૃહ્દાર કરવામાં આવે છે. ખુદ્ધના જમાનામાં 
યતધ્મથી જડ બનેક્ષા સમાજને જગાડવાની જ૩ર્‌ હતી. તે અથે 
ખે મહાપુસ્ષા જગ્યા : ખુદ્ધ અતે મહાવીર. સત્યાત્રહતી શે।ધમાં ખુદ્ધને 
ફાળે! આપણે જેઈ ગયા. હવે મહાવીર સ્વામીને જેઈ એ. 

બુદ્ધની જેમ મહાવીરે પણુ અ1ધિભૌતિક વાદ છેડી દઈ મનુષ્યને 
પુરુષાથ'ાદ બતાવ્યો. અહિ'સાષમ'તું પાલન કેટલી સૂછ્મતાએ કરી 
શકાય, તે કરતાં કેટલે સુધી દેહાધ્યાસ અને પરિમ્રહ્શત્તિ છેડવાં 
જોઈએ, એ એમણે જવી બતાવ્યું, આ ખધુ' વૈયક્તિક જીવનમાં 
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અહિ સાપાલન અથે વિચારવાનું ખાસ રહે છે: આપણું અહિ સાની 
સમાજ પૂરતી મર્યાદામાં અહીં [વિચાર કરતા હોવાથી, મહાવીર્‌ સ્વામીની 
સ્પા દિશ્ઞાની શોધમાં ન ઊતરી શકીએ. સામાજિક દૃણિએ વિચારનારાના 
મનમાં આ જવદયાની ૬દૃણિ ભેગી હોય તો કેટલીક વાર તે ધણો 
ગાઢાળા કરે છે, એમ પણુ ન્નેવામાં આવે છે. સત્યાત્રહના સામાન્ટિક 
પ્રયોગમાં એ દણ્તિ સ્થાન ઓછું હોવાથી આપણે અહી વિશેષ વાત 
ઝરવા નહીં રોકાઈ એ. પરંતુ જેને સ્યાદ્વાદ કે અનેકાન્તવાદ કહે 
છે, તેનું મહત્તત સમાજદષ્િએ છે તે અહી નોંધવું જોઈ એ. 
જેનધમપર પરામાં આ વાદનો અથ શે થતો હશે એ મને ખબર 
નથી; એ આપણે અહી નજ્નેવો પણુ નથી. સત્યાત્રહતી શોધની 
દૃણિએ જ આપણે તે વિચારીશું. 

એ સમજવું સહેલું છે, કેમ કે રોજ અતુભવમાં આવી શકે 
એવું છે, કે એક જ વસ્તુના અનેક ન્નેનારા હોવાથી તેને વિષે અનેક 
દૃષ્રિઓ હોઈ શકે. દરેકનું અતઃકરણુ સરખુ કેળવાયેલું નથી હ્‌ું, 
દરેકના સ્વાથ સરખા નથી હોતા, અતે એક જ વસ્તુનું નિરીક્ષણ 
અનેક દણિએ કરી શકાય. એટલે દણિભેદ તો રહેવાનો જ. તેથી 
કરાઈ પોતાની દૃણિતો એકાન્તવાદ ન કરી શકે: જેમ આચરણમાં 
તેમ વિચારમાં પણુ આહે સાર્દાણઠે કે નમ્રતા હેવી જેડ એ. સ્યાદ્વાદ 
'% અનેકાન્તવાદ અપી રહાણે રપ્ખવાનું આપણુને શીખવી શકે. ખીજ્નની 
દૃ પ્રત્યે તે સહિષ્ણુતા ને સમભાવ શીખવે છે. પોતાના સલના 
મદને કારણે કેટલા બધા ઝઘડા, મતમતાંતરેો જગતમાં થયાં છે? નને 
પ્રામાણિક દણિભેદ હોઈ શકે એમ માનીએ તો આ ઝધડા ઊભા ન 
થવા પામે. સ્યાદ્વાદને સિદ્ધાંત એ માન્યતા પરથી હોવાથી સત્યામષની 
શેધને ઉપકારક છે, 

પ્‌ 

આમ ખુદઠ્દના અવેરતા સિદ્ધાંત પરથી અને મહાવીરતા સ્યાદ્વાદ 
પરથી આપણે જનસમાજના કલહુનું માનસ શું છે તે જેઈ શકીએ 
છીએ. એ ખેઉ શોધે, ભેમી મળીને, આપણુતે સત્યાત્રહનું પૂરુ 
માનસશાસ્ત્ર સમનળવે છે ક, આચારમાં અને વિચારમાં કોધનું 
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પરિણામ કોધ આવશે, હિંસાનું પરિણામ હિ'સા આવશે. એથી ઊલટું, 
અહિ'સા કે અવેશનું પરિણામ સામેથી અઆહિ'સા કે અવેર આવશે. 

માનસશાસ્્રના આ સત્યમાંથી નીતિશાસ્રનો નીચેતેો સિદ્ધાંત 
જન્મે છે: 

આત્મન: વ્રતિરૂ્ાસિ 
પરેષાં ન વમાત્તરેત્‌। 

“ આપણુને જે પ્રાતિકૂલ પડે તેવું આચરણુ હોય તે પારકા પ્રત્યે ન 
કરવું જેઈ એ.' નને તેમ કરીએ તો, ઉપરના માનસશાસ્રના નિયમા- 
નુસાર, આપણુને સામી પ્રતિકૂળતા જ ભોગવવી પડે. એટલે “ આપ 
ભલા તો જગ ભલા? એ લેકેક્તિ બનેલી છે. 

આ નીંતિતો નિયમ એક યા ખીજે રૂપે બધા ધર્મોમાં જેવામાં 
આવે છે. પશ ખિસ્તનું સુવાક્ય તો જાણીતું છે કે, “ સામા પાસેથી 
જેવા વર્તનના આશા રાખીએ, તેવું પોતે તેની પ્રત્યે રાખવું.' ચીનના 
મહાપુરુષ કોન્કૂશિયસતું પણુ આવું જ વાકય છે. તે નકારની ભાષામાં 
મુકાયું છે એટલે! ફ્રેર છે : “તમારા પ્રત્યે બીજને જેવું આચરણુ ન કરે 
એમ તમે ઇચ્છે, એવું આચરણુ તમે તેની પ્રત્યે ન રાખતા.” 

આ ખાખબતમાં ૬. સ. પૂવે ત્રીક્ન ચોથા સૈકામાં થયેલા ચીનના 
તત્તજ્ઞાની મેંન્સયસનાં સુવચનો ખાસ યાદ ફરવા જેવાં છે. સત્યામ્રહના 
ર્નાતિશાસ્ઞર્નાં જ તે વાકયો ન હોય એરા લાગે છે. પોતે યુર્હાનિપેપ્ક 
હતો. બુદ્ધના અવેરના સિદ્ધાંતને તે માનતો. તે કહેતો : 

“ કયારે કોઈ માણસ ખીન્ત માણસોને રાસ્રબળ વડે કખન્ટે કરે 
છે, યારે તેઓ તેને હૃદયથી તાબે નથી થતા હોતા. તે તાબે થાય છે 
એનું કારણ તો એ હોય છે કે. તૈમનું ખળ તેની સાથે થવા જ્ટલુ' 
પૂરતું નથી હોતું, (પરતુ) જ્યારે કોઈ માણસ ખીન્ન માણસોને પોતાના 
ગુણુ વડે વરા કરે છે, ત્યારે તેઓ ખર્‌ા હૃદયથી ર1૬9 થાય છે અને 
અ'તઃક્રણથી તાબે થાય છે.” 

સાચા સત્યાત્રહીની જેમ તે માનતો હતો કે, મનુષ્ય સ્વભાવે જ 
સતયશીલ છે: “પાણી જેમ ઢોળાવ પ્રમાણું એની મેળે વહે છે તેમ 
સારાશ પ્રત્યે હળવાનો માણુસનો સ્વભાવ છે.” એથી તે કહે છે, “આ 
પોતાના સ્વભાવને પોષવા એ સ્વગતો માગ છે.” કોન્પૂશિયસ કહે છે 


સ-૩ 
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તેમ, “સ્વભાવે બધા માણુસ લગભગ સરખા છે. આચરણથી તે 
ભિન્ન બનતા ન્નય છે.” 

વળી ચુસ્ત સથામ્રહીતે શોભે એવું મેન્સિયસનું ખીજુ' એક 
વાકય જેવા જેવું છે : 

“માણુસનો સત્યશીલ અ'તરાત્મા જે કરવાનું ના કહે તે એ ન 
કરૈ. . . . આ નિયમ પ્રમાણે વર્તવું એમાં એનું ખધું કર્તવ્ય આવી 
નચ છે.” 

આ સખ'ધી ખીજીં એક સુવાક્ય છે : 

“મને જીવન ગમે છે; મને સત્યશીલતા પણ્‌ ગને છે. જે છુ બેઉને 
ભેગાં ન રાખી શકુ', તે છું છીવતને જતું કરું અને સત્યશીલતાને 
સાચવુ.” 

આ ઉપરાંત સહન કરવાનું મહત્ત્ત પણુ તે આમ વણુવે છે : 

“ “યારે ઈશ્વર કોઈને મોડું પદ આપવા ધારે છે, ત્યારે તે પ્રથમ 
તેના મનને માનસિક દુઃખ દ્વારા અને તેના સ્નાયુ અને અસ્થિને 
મન્તૂરી ઠ્વારા કસે છે; અને તેને અત્ય'ત ગરીખાઈમાં આણી મૂકે છે . . 
આ ખધ્ુ કરીને તે તેને બદ્ધિનો તેજસ્વી, સ્વભાવે ખડતલ, અને પૂરે 
લાયક બનાવે છે.” “ વિષાદ અને આપત્તિમાંથી જવન નન્‍્તગૅ છે અને 
જ્ઞેગ તથા આરામમાંથી મરણ્‌ આવે છે.” આવી અમસ્નિપરીક્ષા પગ તેને 
આન'દજતક લાગે છે: “ખાવામાં નડા ચોખા, પીવામાં પાણી, 
અને મારી કૌણીથી વાળેલા હાથતું આસીક' -- આ સ્થિતિમાં પણ 
મને આન'દ છે.” 
સત્યામ્રહીનું જ વણુન મેન્સિયસ નણે કરતો હોય એમ, વાચકને 

આ બધાં વાકયો પરથી લાગ્યા વગર્‌ ર્નાહે રહે. ચીનની સસ્ફાતિ, 
આપણી સ'સ્કાતિની જેમ, આજ સુધી સુખેદુ:ખે ટકી રહી છે તેતું' આ 
જ કાર્‌્ણુ મનાય કે, આવા સાચા સિદ્ધાંત તેના પાયામાં રહેલા છે. 
ધમ બાખત વિચાર કરવામાં, પશિ ખ્રિસ્તના અહિ સાપ્રેચારની 
વાત ભૂલવી ન ન્નેઈએ. પૂવ દુનિયામાં બુદ્ધનું જે સ્થાન છે, તેવું 
ઈશુ ખ્રિસ્તનું' પશ્ચિમ દુનિયામાં ગણાય. પ“1તિહાસકારેો કહે છે કે, 
ખ્રિસ્તી ધમે? પશ્ચિમમાં મહાન અહિ'સામૂલક સસ્કૃતિનુ' આંદોલન 
ચલાવ્યું છે. તેતું' મૂછ એટલું ઊડું રોપાયું છે કે, ત્યાંના આજના 
ભોતિક જવનમાં પણુ આ તત્ત્ત નાશ નથી પામી શકયુ, પશ 
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ખ્િસ્તનું જવન આદશ સથામ્રહીનું છે એ કહેવાની જરૂર નથી. 
પોતાના સત્યને ખાતર શળી (કફસ ) પર ચડવું એ સત્યાગ્રહની અવધિ 
છે. એ તેમને સસામ્રહ આજે લગભગ અરધી દુનિયાને ધર્મ મતાયે। છે. 


ઇસ્લામનો આ બાબત શે ઉપદેશ છે તે વાચકને જણુવાની 
ઇચ્છા થશે. ધણા લોકનું એનું માનવું જવામાં આવે છે કે, ઇસ્લામમાં 
ક્ષમા, નમ્રતા, સહિષ્યુતા વગેરે અહિ'સામૂલક ગુણુને સ્થાન ઓછું છે. 
આમાં ઇસ્ક્ષામનું' અજ્ઞાન જ કારણુ હોય છે. એ અન્તાન તો બીજી 
ધરણી ધણી ગેરસમજને ઊભી ફરે છે. આપણે અહી મુરાનમાંથી ઉતારા 
દારા એ ગુણનું સ્થાન જેઈ શું. 

ધમપ્રચાર કૈ વિચારવિનિમય કરવામાં કેવી નીતિ હોવી ન્નેઈ એ 
તે પ્રથયમ જેઈએ. “ધર્મના વિષયમાં બળન્નેરી ન રાખે.” “જે તારા 
ખુદાએ મરજી કરી હોત તો દુનિયા પર છે તે બધા જ લેકે એકી- 
સાથે (ઇસ્લામમાં) શ્રદ્ધા રાખી હોત. પણુ માણુસો ( ધસ્લામમાં ) 
શ્રદ્દધાળુ બતે તેટલા સારુ શું તમે તેમના પર બળાત્કાર કરશો? અને 
એક આત્મા શ્રદ્ધાવાન બતે તે તેના હાથની વાત નથી; તે તો ખુદાની 
મર્‌જીતી વાત છે. જેએ નથી સમજતા તેમના પર્‌ તે ( નાસ્તિકતા )ની 
અશુદ્ધિ નાખે છે.' ( અહીં આગળ ગીતાને આ શ્લોક સરખાવવા જેવો 
છે : લવેસ્ય સાટમ છુર્‌ સંતિતિણો મત: સ્સૃતિર્શાનમવોટને સ । (૨૧: ૧૫) 

પ્રચારનો રસ્તો આવે! હોવે! જઈ એ :  'ડહ્ાપણુપૂર્બક વાત કરીને 
અને માયાભર્યા ઉપદેશથી ખુદાને માગે તું તોતર. વધારેમાં વધારે 
માયાળુ રીતે તેમની સાથે વાર્દાવેવાદ કર. અને તેઓ જે કહે તે 
ધીરજથી સહન કરે અતે શેોભાભરી રીતે તેમનાથી છૂટો પડ.' “ દરેક 
પ્રજ્નને તેના તેના ખાસ ભકિતના માગ અમે નિયત કર્યા છે તે સુજબ 
તેઓ ચાલે છે. તેથી તારી ન્નેડે તેમને તકરાર કરવા ન દેતો, પણુ 
તારા ખુદાનો આશ્રય લેવા તેમને નોતર. તું તો ખરેખર સન્માર્ગે 
રારાયો છે. પણુ જે તેએ તારી ન્નેડે વાર્દાવિવાદ કરે તો કહેજે કે, 
તમે શું કરો છે! તે ઈશ્વર સારી પેઠે ન્નણે છે. પ્રસ્લામમાં શ્રદ્ધાવાળાઓને 
કહેજે કે, જેઓ કયામતના દહાડાની રાહુ નથી ન્નેતા તેમને ક્ષમા કરે. 
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આ પરથી, ધમ'પરિવર્તનમાં બળાત્કાર ન હોય એ સપણ વાત 
રખાય છે. પરતુ જે ધમ રક્ષણુતો સવાલ આવે, તો જેહાદ અથવા 
ધમયુદ્ધનું કુરાનમાં વિધાન કરેલું છે. પરતુ તેથી કરીને, ધમ પરિવર્તનને 
જે સિદ્ધાંત આપણે ઉપર ન્ેયો તેને વાંધો નથી આવતો. પાપીને 
ન્યાય આપવો અને તે તેના પાપની બરાબર હોય, વધારે ન હોય ? 
એ ઇરસ્લામનું ફરમાન લાગે છે. પરતુ ત્યાં પણુ પાપીને તેના પાપની 
જે ક્ષમા અપાય તો તે ઉત્તમ છે એમ બતાવ્યું છે. એટલે કે, આ 
કરવું વિરલ છે એમ ગહીત લીધું છે. પણુ તેથી તેનો ઉપદેશ અહિંસા. 
કે ક્ષમામો જ છે. તે માનવામાં બાધ નથી આવતે. “ પાપને બદલે 
તેની ભારોભાર શિક્ષા છે. પરતુ જે કોઈ પણ્‌ ક્ષમા આપે અને 
સુધારે, તો ખુદા તેનો તેને બદલે! આપશે; કેમ કે તે અન્યાયીને 
ચહાતો નથી. ” ન્યાયને માટે કુરાન કહે છે, “ હૈ મુસ્લિમો, 
ન્યાયને ચુસ્તપણે વળગી રહો . . . પોતાની જાત વિરુદ્દ, માર્તાપિતા, 
વિરુદ્ઠ, જાતભાઈઓ વિરુદ્ધ તે હોય, કે પક્ષ ગરીબ હોય કે તવંગર, 
તોપણુ વળગી રહો . . . કદાચ સત્યના માગથી ભ્રણુ થાઓ, માટે 
મનોવિકાર્ને ન અનુસરે,” આ પરથી વાચક જશે કે ઇસ્લામનો 
ઉપદેશ સત્યાગ્રહનો વિરોધી નથી. 

પારસીધર્મના આદ્પિરુષ અશેો જરથુષ્ટ્વા ઉપદેશ અશ્ચાઈ 
એટલે કે પવિત્રતાની ઉપાસના કરવી અને એઓર્મઝદ અને અહંરિમાન 
વચ્ચ ચાલતા યુહ્દમાં ઓરમઝદનેો દેવી પક્ષ લેવો એવો હતો. રવી 
અને આસરી પક્ષના યુદ્ધમાં કે ઈશ્વર અને સેતાન વચ્ચેતા યુદ્ધમાં 
પશ્વિરતો પક્ષ માણુસે કરવાનો છે, એ લગભગ બધા ધર્મો શીખખવે છે. 
સત્યામ્રહનું હાર્દ એ ઉપદ્ેશમાં આવી ન્નય છે. 

છ 

આમ આપણે ટ્રકમાં જોઈ આવ્યા કે, જે અાહેસા અને 
તિતિક્ષાના સત્ય પર સત્યાગ્રહ રચાયો છે, તેનો સિદ્ધાંત હન્નરે વર્ષા 
પૂવે" આપણુને મળી સકયષો છે અને આજે પ્રચલિત ધર્મોનુ' તે રહસ્ય 
છે. છતાં એના પાલનની મર્યાદા, આપણે શરૂઆતમાં જ ન્નેયું હવું 
તેમ, સમુદાય સુધી નથી પહોંચી. પર'તુ આજની દુનિયાની પરિસ્થિતિમાં 
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એ સ્થિતિ નાંહે ચાલી શ્રકે એ ચોખ્ખુ દેખાતુ ન્નય છે, હિ'સાબળતે 
સમુદાયવ્યવહારમાંથી બિલકુલ કાઢી, અહિ'સાબળ કેવી રીતે વાપરવું 
તેના માગ શોધવાની જરૂર દિવસે દિવસે જણાતી “ય છે. એ શોધ 
કરવાનું માન ગાંધીજીને ઘટે છે. 

તેમણુ જ એક જ જગાએ કહયુ છે: “ સત્યા્રહ ધણે ભાગે 
કુઢુ બામાં નજ્નણ્યે અજાણ્યે ચલાવવામાં આવે છે. પણુ આપણે જડતાના 
ખળ (1101%ત )તે વરા થઈ ને આ કાયદાને ઉપયોગ કોડુંબિક જ્ષેત્રતી 
બહાર કરતાં અચકાઈએ છીએ. તેથી ર્‌ાજપ્રકરણી વિષયોમાં અને 
સામાજિક વિષયોમાં સત્યાગ્રહ કરવાના અખતરાને મે' નવો જ માન્યો 
છે. એ અખતરે નવે! છે એવું ધ્યાન પહેલવહેલું મરટ્રમ ટૉલ્સ્ટયે 
પોતાના પત્રમાં ખેંચ્યું હતું.” 

ગાંધીજને આ અખતરે કરવાનુ કયાંથી સૂઝયું અને સત્યામ્રહના 
સામુદાયિક પ્રયોગતી શેધ તેમણે કેવી રીતે કરી તે આપણે પછીના 
પ્રકરણુમાં સમજશું. તે પહેલાં, આવી જતના પ્રયોગ વિષે વિચારબળ 
ઉત્પન્ન કરનાર એના મહાષિ ટોલ્સ્સાયનો ફાળા જેઈ એ. 

મલ્સ્સેયો (૧૮૨૮-૧૯૧૧) તેમના મહાનુભાવ જવનમાં 
આધુનિક સમાજ માટે કેટલાંક સનાતન સત્યો શોધી બતાવ્યાં તેમાં, 
અહે સાભળની બધાં જ ક્ષેત્રોમાં વ્યાપ્તિ હોવી જેઈ એ, એ મોટામાં 
મોટું સત્ય ગણાય. એક રીતે ન્નેતાં, એમણે પોતાનું આખુ' જવન 
એની શોધમાં ખરચ્યું એમ કહેવામાં વાંધો નથી. ગાંધીજના જીવન ઉપર 
અસર પાડનાર થોડાધણુા મહાપુરૃષોમાંના એ એક છે. તેમણે 
અહેસાની આ શોધ પશ ષ્િસ્તનતા જીવનમાંથી કરી. પશ્ચિમના વૈભવ- 
પ્રધાન અતે પર્ધનશેષક જીવન પરથી એ ન્નેઈ ગયા કે, આજે કશુતે 
એમાં સ્થાન નથી, રાજસત્તા શરમબળની પૂળ્ત કરે છે, અને ધમ ગુરુઓ 
સારીનરસી ગમે તેવી પણુ સરકારનાં ગુણુગાન કરે છે અને ઈશુના 
ઉપદેશને વકાદાર્‌ નથી રશ્યા. ઘશુનો ઉપદેશ તો આવે હતો કે, “ એક 
ગાલ ઉપર તમાચો મારનારને બીને ધરજે; કેઈ તારો કોટ લે તો 
તેને તારો ડગલે ઉપરથી આપને; શ્ઝુ પર પ્રેમ કર; જે તને જ્ઞાપ 
આપે તેને આશીર્વાદ આપ, તિરસ્કાર કરનાર પર પ્રેમ કર, ત્રાસ 
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આપનાર કે પ્ષાથી સતાવનારને માટે પ્રાર્થના કર. ” કયાં એ અહિ સાને 
ઉપદેશ અને ક્યાં આજનાં પાશ્ચાત્ય રાષ્ટ્રોની જીવનધાતક દ્રોહમય 
પ્ર્ણાત્તઓ |! આ વિસ'વાદ ટૉલ્સ્ટોયે તેમતી અઠદ્તીય રૌલીથી અનેક 
પુસ્તકોમાં ચીતર્યોં અને વિચારજગતમાં નવું બળ જમાવ્યું. અને પોતાના 
" જીવનમાં પણુ તેમણે ભારૅ ધર્મ મ'થન જગાડયું. તેના નવનીતરૂપે 
નીચેનો તેમનો સિદ્ધાંત ગણાય : 

“ અપ્રતિકારને। સિષ્ધાંત એ બળાત્કારનો સિખ્દાંત નથીઃ એ તે મભ 
અને શેળને સિદ્ધાંત છે. એટલે બળાત્કાર તે લોકો પર ન લાદી રાકાય. 
પશુબળને બદલે આત્મબળનેો ઉપયોગ કરવેો। એ એના અર્થ છે. એ તે! 
મરજીથી જ સ્વીકારી રાકાય. અને જેટલે અ'શે તેમ થાય અને જીવનમાં 
ઉતારાય, એટલે કે, જેટ્લે અ'રે લોકો પોતાનો ગવહાર હિ સાબળ 
વાપરવાનું છોડીને બુદ્ધિથી સામાને સમન્નવીને ચલાવે, તેટલે અ'શે જ 
મનૃપ્ચોના જીવનમાં સાચી પ્રગતિ સધારેી. એટલે, માણસોને એ ગમે કે 
ન ગમે, પણુ આ સિદ્ધાંતથી જ તેઓ પરસ્પરની ગુલામી કે બળન્નેરીમાંથી 
મુક્તિ મેળવી શકે. તેઓ કબલ કરે કે ન કરે, ભૂતકાળમાં થયેલા કે 
ભવિષ્યમાં થનારા બધા જ સાચા સુધારાના મૂળમાં આ સિદ્ધાંત 
રહેલો છે. 

““ સનુષ્યજીવનને ઘડવાને માટે આ સિદ્ધાંત મૂળનિયમરપ છે એમ 
પહેલું ન્નહેર કરનાર ગેરીસન હતે. ”” 

ટૌલ્સ્મીયનું આ દર્શન યુરેોપે હજી સ્વીકાયું નથી. મૅટ્સ્ટોય 
પણુ તે વિષે વિચાર કેળવવાથી વધુ કાંઈ કરી શકયા નહોતા, જે 
ગૅરીસનનું નામ તેને પ્રથમ જહેર કરનાર તરીકે તેમણે ઉપર 
જણાવ્યું છે તેમને વિષે હવે ટૂ'કમાં જ્નેઈ એ. 

હ 

વિલિયમ લોપ્ન્ડ ગૅેરીસન (૧૮૦૫-૧૮૭૯ ) અમેરિકાને, ગુલામી- 
નિષેધનો પ્રચાર ફરનાર સમર્થ સલાગ્રહી હતો. એક અમેરિકાવાસીએ 
અભિમાનમાં કહ્યું હતું કે, ગાંધીજના સત્યાગ્રહની શેધ પ્રથમ એક 
અમેરિકને કરી હતી. માની લઈ એ કે તેમ છે. ૭તાં તેનો અમેરિકાએ 
અમલ કરી બતાવ્યો હોત, તો સાચા અથમાં તે શોધ કરી કહેવાત. 
પણુ જે તેના કહેવામાં એ ભાવાર્થ હોય કે, ગાંધીજએ ગૅરીસનમાંથી. 
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પ્રેરણ7ા મેળવી હતી તો તે બરાબર નથી. ગાંધીજનાં લખાણોમાં કોઈ 
જગાએ ગવી માન્યતાને માટે એકરાર મળતો નથી. 
પરતુ, અમેરિકાના બીન પ્રખ્યાત સત્યામ્રહી હેનરી થોર (૧૮૧૭- 
૧૮૬૨) વિષે આવે દાવો! કરવામાં આવે, તો તે કાંઈકે પણુ સાચો 
ગણાય. આપણે નજણીએ છીએ કે, ગાંધીજ ઉપર એમની અસર હતી. 
કાયદા સામે સવેનય રીતે થવાનો ધર્મ તેમણે પોતાના જવનમાં આચરી 
બતાવ્યો હતો. સત્યામ્રહને પોતાનો જીવનધમ બનાવનાર તે વિરલ 
સાધુપુરુપ હતા. તે કહેતા કે, “ આપણે માણુસ પહેલા અતે પછી 
ર્‌યત. કાયદાને માન આપવાનો ગુણુ કેળવવાની કશીયે જરૂર હું જેતે 
નથી. સત્યને માન આપવાની જરૂર હર્હમેશ છે. મારાથી એક જ 
ફરજ ધારષ્મુ કરી શકાય છે, અતે તે એ કે, સત્ય હેય તે જ મારે 
કરવું, ” “ જે માણસ તેના જીન જેડે જોડે નથી ચાલતો તો 
કદાચ તેતું કારણ એ હોય કે તે બીશ્ન' દુદુભિનો નાદ સાંભળતો 
હેય. તેતે તે નાદ પ્રમાણે પગલાં માંડવા દો, ભલે તે નાદ દૂરનો કે 
મર્યાદ્તિ હોય. ” એવા કોક ગૂઢ નાદની ધૂનમાં તેમણે આખી જિ'દગી 
કાલી. સરકાર નીતિવિરોધી હોય તો તેને કર આપીને પોષવી નહિ 
જેઈ એ એવે કરબધી સુધીનો અસહકાર આપણે : એમના જીવનમાંથી 
જેઈ શકીએ છીએ. ? 
ગેરીસનનું જીવનકાય ગુલામીનો નાશ કરાવવો એ હતું, પર'તુ 
તે રાસ્રબળમાં નહોતો માનતો. યુદ્ધનો તે વિરોધ કરનાર હતો. ગુલામીના 
મુદ્દા પર અમેરિકાનું જે આંતર-યુદ્ધ થયું તેમાં તેનો પુત્ર જેડાયો હતો. 
તેને તેણે ન જેડાવા સમન્નવવા પ્રયત્ન કર્યો. છતાં તે નેડાયો 
ત્યારે તેણે તેને તેમ કરવા સ્વત ત્રતા આપી હતી. ગુલામીના ન માટે 
તેણે ગુલામીનિષે [ષેધક સબ સ્થાપ્યો હતો. આ સ'ધની નીતિ સત્યાત્રહી 
હતી. એ નીતિ દર્શાવનાર્‌ જહેરતામું તેણે પ્રગટ કયું હવું, તે સત્યામ્રહના 
ઇતિહાસમાં સ'ધરવા જેવું છે. જર્‌ા લાંબું હોવા »૭તાં સત્યાત્રહતું તત્ત્વ 
સમજવા તે મદદકર્તા હોવાથી તેતે! મુખ્ય ભાગ અડી ઉતાર્યો. છે : 
“ માણસન્તતને। ઇતિહાસ આવાં સવ્યોના પુરાવાથી ભરેલો છે કે : 
શરીરખળને જેરે કોઈ નો! નેતિક પુનર્જન્મ સાધી શકાતે। નથી; માણુસો।ના 
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પાપી સ્તભાવને પેમથી જ વશ કરી રાકાય છે; પૃથ્વી પરથી “પાપને 
પુણ્યથી જ ઉચ્છેદ્ કરી શકાય છે; આપણી ન્નતને ઈન્તમાંથી ખચાવવા 
હાડમાંસના હાથ પર કૈ ક્ષણભ'ગુર મતુષ્ય પર આધાર રાખવે સલામત 
નથી; નમ્ર, અહિ'સક, અપાર સહિષ્ણુ અને ક્ષમાશીલ ખનવામાં મોટી 
સલામતી છે; જે નમ્ર છે તેને જ પૃથ્વીનો વારસો! મળવાને! છે; હિ સક 
લોક જેએ તર્વારને! આરારો લે છે તે તરવારથી જ મરવાના છે. આમ 
હોવાથી, ડાર્ચા સિદ્ધિની સચોટ યુક્તિ વિચારવાની રષ્િએ, તેમ જ ન્તન- 
માલની સલામળી, સામાજિક શાંતિ અને પાતાના મનઃપ્રસાદ, તથા 
જાતન્‍્ન”આના રાન્ન અને માલિકોના માલિક પરમેશ્વર પ્રત્યેની વરાટારી -- આ 
સારુ અમે અ'તઃકરણુ'ર્વક અહિ'સાના (સિદ્ધાંત સ્વીકારીએ છીએ. અમને 
'ખાતરી છે કે, એ ગમે તેવી નીપછ આવતી પરશિરેથતિતે ષહેચી વળી 
રાકરશે, અમારે જરૂરી એવાં બધાં સાધન-સામગી તે રાં પાડરો, તે 
સર્વશક્તિમાન ગળ છે, એગ્લે ધસી આવતા દરૈક બળ પર તે છેવટે 
વિજયી નીવડવાનૂં જ. 

હને અમે અમારા સિદ્ધાંતોને વળગી ક તો અમારે તોફાની 
થવું, રાજદ્રાંહતું તરકટ કરવું, અથવા કઈ પણ ખરાબ કામમાં ભાગ લેવે। 
એ અસ'ભવિત છે. અમે ઈશ્વરતી ખાતર મનુખ્યકૃત દરેક કાયદાને વશ 
રહીને વતી શું. બાઇબલની આજ્ઞાઓથી વિરોધી લાગે અં ર બધી 
સરકારી આજ્ઞાઓનું અમે પાલન કરીરું, અને કેઈ પણ પ્રેસ'ગે કાયદાના 
અમલને સામનો નહિ કરીએ, અથવા કરીશું તે! મ... ભ'ગની 
શિક્ષાને નખ્રપાંગ તાબે થઈ ને જ કરીશું. 

“ અમે ઉપદેશની મૂર્ખાઈ ઠ્વારા, ઈશ્વરને સાક્ષી રાખીને, દરેક 
માણસના અ'તઃકરાણ પાસે અમારે સ્વીકાર કરાવવાને પ્રયત્ન ડરીને 
કૃ્તેહમ'દ થવાની આશા રાખીએ છીએ. મુશ્ણાલય ડ્વાર અમે બની 
રાકે એટલા વિસ્તૃત ક્ષેત્રમાં અમારી ભાવનાઓનો ફેલાવે। કરીજીું. નામ 
કે સ'પ્રદ્ટાયતા ભેટ વિના, અમે મનુષ્યમાત્રનો સહકાર મેળવવા પ્રયત્ન 
કરીશું. . . 

“અમારી આગળ પડેલા મહાન કાયમાં પ્રવેરા કરતાં, એને 
આગળ ધપાવતાં, અમારી સત્યનિછાની પરીક્ષા -- અશિપરીક્ષા જેવી 
આકરી પરીક્ષા -- ષણુ થવાનો સ'ભવ છે, એનું અમને ભાન છે. એમ 
કરતાં અમારું અપમાન થાય. અમારા પર હુમલે। થાચ, દુઃખ પડે, 
અરે અમારું મૃત્યુ પણુ થાય. અમારે વિષે ગેરસમન્તૂતી થરી અને' તે 


સત્યાચણની રોપ્ધ જય 


ફેલાવારે; અમારી નિ'દ્દા પણ્‌ થરો તે ન્નૂજત્તજ તે! નહિ જ હોય 

એમ પણ અમે અપેક્ષા રાખી છે. અમારી સામે તોફાનો પણુ 

થાય. . . . અમે એના ત્તાસથી ડરવાના કે ગભરાવાના નથી. 

અમારી શ્રદ્ધા મનુષ્ય પર નહિ, પણુ શ્ક#ાક્તિમાંબ પરમેશ્વર પર છે. 

માનવરક્ષણને। ત્યાગ કર્યા પછીઃ વિશ્વજિત્‌ એવી એ શ્રદ્ધા સિવાય 
અમારે માઢ બીને ક્યો આધાર હેટ? ”' 

આ લાંબા ઉતારામાં વાચક સિદ્ધાંતકથન ઉપરાંત સત્યાત્રહી 
કાર્યપદ્દતિનો ઉલ્લેખ પણુ જ્નેઈ શકશે. 'તાં ગૅરીસતનું કામ એક રીતે 
ગૈલ્સ્ટેયની જેમ વિંચારબળનું જ ગણાય. તેમનો સધ ગુલામોનેો 
નહોતો; તે સંધ દ્વારા તેમણે ગુલામોને કેઈ પણુ પ્રકારની સત્યામ્રહની 
લડત માટે તૈયાર કરવા નહોતું ધાયું”. તે ર્દાશ્ેએ મે' કહ્યું કે, તે 
સત્યાગ્રહતે સમુદાયમાં ઉતારવા ર્નાહે મથેલા, પરતુ તેમના સ'બની 
નીતિ સત્યામ્રહની હતી. એ પણુ, એક રીતે, નવે પ્રયોગ હતો ખરે. 

ગાંધીજએ એથી આગળ પ્રયોગ કરી બતાવ્યો છે, સાવ તિક 
સત્યાત્રહ ત્યારે જ શ્રદ્ધેય તીવડૅ જ્યારે, શસ્રબળની જેમ, તે કાય સાધક 
છે અને તેથી સત્યામ્રદ તેતો અવેજ થઈ શકે છે, એમ બતાવી શકાય. 
શર્ત્રબળની જેમ તેનું સ'પૂણું આયોજન (દ્ટલૌ॥ાવૃણર) ન વિચારાય 
ત્યાં સુધી સમાજ તેને! બહેળા ઉપયોમ નહિ કરે. ગાંધીજએ આ 
જરૂર પૂરી પાડી છે. અહિંસાના આચાર્યોના આ સિદ્ધાંતતો ઉપયોગ 
વૈયક્તિક અને કોડુંબિક ક્ષેત્રમાં જ નહિ, પણુ સામુદાયિક વ્યવહારમાં 
પણુ સફળ રીતે કરી શકાય, તે તેમણે પ્રયોગસિદ્ધ કરી બતાવ્યું છે. 

અહી આગળ એક અપવાદની તૉંધ લેવી ન્નેઈ એ. શસ્ટયુદ્નો 
અવેજ તે ઘડી ચૂકયા છે. પરતુ પોલીસકામના નૈતિક અવેજ હજી એટલે 
સફળ એ નથી શેધી શકયા, સમાજને ઉપદ્રવ કરે એવા ચોર ડામુ ચુડા 
વગેરે માટે કોઈ આંહેસક શસ્ત્ર તે હજી નથા શોધી શકયા એમ જ 
કહેવાય. આ બાબત ટર કમિટી આગળ આપેલી નીચેની તેમની 
જુબાની નણુવાથી વધારે સ્પષ્ટ થશે. 
“ સજ --સત્યાત્રહના સૂત્ર પ્રમાણું ગઝનેગારેને સશક્ત મળવી 
નોઈએ 9 નહિ? 


૪૨ સત્યપ્ત્રહની 'સીસાસપ 


જ૦ --ગુૃનેગારોને સન્‍્ન કરવી એ ખોડ છે એમ કહેવા & તેયાર 
નથી. પણ તેથી વધારે સારો રસ્તો આપણી પાસે છે. સનત કરવામાં 
એવે ભાવ રહ્યો છે કે, બહારથી દખાણુ કરીને આપણે માણસને સુધારી 
શકીએ. આ ભાત મજે શગ્સ તથી લાગતી. પણુ અત્યારે તો છુ આટલું 
કહું એ ખસ છે કે, ગુનેગીરેને સ્ન્ત થાય તેની સામે સત્યાગ્રહી ફ્રિયાટ્ટ 
ન કરી શકે. એટલે સન્નએ। વિષે સત્યાગ્રહનું સૂત્ર સરકારી અમવનું 
વિરોધી નથી એમ કહી શકાચ. 
સ૦ --પણ્‌ સથ્યાગ્રહના નિયમ પ્રમાણે ગના શૈધી કઢાય એવી 
હકીકત સત્યાગ્રહીઓ ન આપે એમ તમે કહેતા જણાઓ છે. 
જ૦ --છું ઉપર કહી ગથો તેમ, સત્યાત્રહી બે ધો2ે ન ચરી શાકે. 
સુધારણા અને પોાલીસચેોકી એ ખે સામસામી વાત છે. બ'ને રાજસત્તાને 
મદદ કરનારાં છે, પણ દરેક જીદે રસ્તે મદદ કરે છે. સત્યાગ્રહી લેકેને 
વિનયી અને સ્વેચ્છાએ કાયદાને માન આપનારા બનાવે છે. પોલીસખાતું 
ગુનેગારોને ખોળી કાઢી, તેઓને સનત કરાવી, ગુના એઇ કરવાની 
આશા રાખી રાજસત્તાને મટ્ટટ કરવાનો દાવે। કરે છે, ખ'ને પક્ષનો 
ઇરાદો ર;ભ છે.” 
આમ છતાં ખેઉનું દણ્ટિબિ'દુ ભિન્ન છે. સત્યામ્રહી નીતિથી રાજસત્તા 
ચલાવવા કેવી નતનું કામ કરવું જેઈએ, એ ઉપરની જુખાનીમાં 
ગાંધીજી સ્પષ્ કહે છે કે, એ તો કેળવણીનો સવાલ છે. સત્યાત્રહીએ 
પોતાના જીવનમાં કઈ રીતે વર્તવું ધટે એ એમાંથી સમનનય છે. પરતુ 
રજ વ્યવહારમાં ઊપજતા ચોરી વગેરેના પ્રસંગોને પહોંચી વળવાને 
માટે જેમ શસ્મયુદ્ધ માટે સત્યાત્રહી અવેજ બતાવ્યો! છે એમ, આને 
માટે સત્યાત્રહનો કોઈ ઉમ્ર પ્રયોગ તેમણે તથી બતાવ્યે।. 


“મગળ પ્રભાત'ના અહિ'સા પ્રકરણુમાં ચોરના ઉપદ્રવ સામે 
અહિ'સક રીતે કેમ ઝૂઝવું એ વિષે આશ્રમવાસીઓને લખેલી સૂચના 
જેતાં પણુ ત્યાં આપણુને કેઈ આ બાબતનો અમલી ઉપાય ( 11૯0૬ 
11010) દૈખાડેલો નથી મળતો. સમાજમાં સત્ય અને અહિ'સાના 
પાયા પર સ'સ્કૃતિ રચવાને સારુ વ્યાપક કેળવણીનો પ્રબ'ધ થાય અને 
તેમાંથી આ પ્રશ્નનું નિરાકરણુ આવા શકે, એ જ માત્ર એક ઉપાય છે. 
આપણે જ્નેયું તેમ, એ પણુ કેળવણીનો જ માગ થયો, અમલી ઉપાય 


સત્યાચહનેોદ જન્સ 


નહિ. કટલાંક સામાન્ત્કિ દરદોના ઉપાય તો સયામ્રહી સમાજ ધડાયે જ 
આપોઆપ ઊકલશે એમ લાગે છે. 

આમ છતાં, જે તેમણે કયું છે તે મહાન કામ થયું છે. આજ 
સુધી જે વિચારક્ષેત્રતો જ સિદ્ધાંત હતો, તેને તેમણે આચારહ્ષમ બનાવ્યો 
છે, અને એમ કરીને, બુદ્ધ અને ઈશુ ખિસ્તના જમાના પછી જગતને 
અહિંસાને માટે ભારેમાં ભારે હલમલાવી મૂકનાર ને તૈયાર કરનાર તે 
નીવડ્યા છે. /પછીના પ્રકરણુમાં, તેમના જત્રનમાં ડોકિયું કરીતે જેઈ એ 
દે, આ વ્યાપક શેધ તેમાંથી કેવી રીતે જન્મ પામી. 


૪ 
સત્યાગ્રહનો જન્મ 


“સરકારની સામે થવાનું આપણે કટુબની સામે થવાના કાયટટામાંથી 
શી” ચા છીએ.” 

“છુ તે! પગલે પગલે જે જે વસ્તુઓને જેઉ' તેના ત્યાત્ત્ય અને ગાલ્ય 
એવા ખે ભાગ પાડ લઉં, અને જેને ગ્રાલ વરતુ સમજી' તે પ્રમાણે મારા 
આચાશેને ધડુ'. અને ન્યાં લગી એ પ્રમાંણે ધડાયેલા આચાર મને એટલે 
મારી બૃદ્ધિને અને આત્માને સ'તેોષ આપે, વ્યાં લગી મારે તેના જુભ 
પરિણામો વિષે અચલિત વિશ્વાસ રાખવે। નઈ એ.” --ગાપધીજ 

શ 

જેમણે દુનિયાને કેઈ પણુ મહાન વસ્તુની ભેટ આપી છે તેએ! 
સયાગ્રહી હતા એવે! સામાન્ય [1સદ્ધાંત કાઢવામાં, મને લાગે છે કે, 
ભૂલ નથી. અને આ વસ્તુ જન્માવવા, તેમણે ખુશ!થી સ્્રીની જેમ 
પ્રસવવેદના વેઠી છે એ પષ્યુ એની સાથે જ સાચુ નિરીક્ષણુ છે. 
ગાંધીજએ તો - પોતાને માટે એ જ ઉપમાની ભાષા વાપરેલી છે. 
હિ'દુસ્તાનમાં પહેલી વાર્‌ જેલ ગયા યારે મૌનવારને દિવસે શ્રી. દેવદાસ 
ગાંધીને કાગળ લખતાં તેમણે લખ્યું હતું : 

“સે' આજથી ઉપવાસ શાર્‌ કર્યા છે તે શુક્રવારે સાંજે ફટશે. 

એટલું કર્ચા વિના ક'ઈ ચાલે? સર્‌પના દરમાં હાથ ના'ખવે1 ને આ 
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અવિતયમાં સવિતય ભ'ગ કરવો એ બ'ને સરખુ છે. મારા ઉપવાસથી 
તમે ન ગભરાશે।. તેની નકલ તો ન જ કરશે।. જણુનારીને પીડ 
ભોગવવી હેય છે. ખીન્નઓ તે તેને મટદ જ કરે. મારે પણુ અહિ સા 
અને સવ્યધર્મને જન્મ આપવે। છે, એટલે ઉપવાસાદિની પીડ તે! મારે 
જ ભોગવવી હોય, તમે બધા તો તેને સારુ શૃદ્ધિ કરે ને નિર્માયેલું 
કામ ક્યા કરે.” (ન. જી. તા. ૭-૨૦-૨૩) 
ખુદનો અવેૅર સિદ્ધાંત સમજતાં આપણે ન્નેયું કે, તે એક 
મનૃર્ષ્યાનિછાવાદી (10100411131) હતા,--દ૬દરૈૅક સત્યાગ્રહી હોય છે. 
મનુષ્યનિકાનાં ખે મોટાં લક્ષણુ ગણાવી શકાય : મનૃષ્યતી ખ્રુદ્ધિર્શાક્ત 
પર શ્રદ્ધા રાખવાનું સ્વાવલંબન અથવા, એક શખ્દમાં કહીએ તો, 
આત્મશ્રદ્ધા. બીજું, અતરત્માના અવાજ ગ્રમાણે અચૂક વર્તન. 
૧૯૩૧ ના જન્યુઆરીના “હિબર્ટ, જન'લ'માં એક લેખક આ મનુૃષ્ય- 
નિદાનું લક્ષણ સમ”્નવતાં લખે છે : 

“ટૃનિચા પર જીભ જીવન કયુ એ મનુૃષ્યરાક્ત વાપરીને રોધવાને 
મતુષ્યનેો ઇરાદો છે, એ આ નિષ્ઠાનો અર્થ થાય છે. . . . મનૃષ્ય 
તરીકેના પોતાના ગૌરવનું ભાન ત્યારે જ બરાખર થાય કૅ તત્યારે 
પાતાના વ્યક્તિસ્વાત'ગ્યની આવી નગ્રત લાગણી હેય. આ મનુષ્યત્વની 
લાગણીમાંથી મનૃષ્યનિષ્ટાની હચાતી, તેનાં લક્ષગ અને રાક્તિ જન્મે છે.” 

મનુષ્યનિદા માટે આવશ્યક એવાં આત્મશ્રહાા અને અતર્નાદ 
પ્રમાણે વર્તવાની તીવ્ર તમન્ના વગર, આપણે ઉપર ન્નેઈ તે સત્ય- 
પ્રસવની તીવ્ર વેદના ન સહી શકાય. સોક્રેરીસ, બુદ્ધ, મહાવીર, ઇશ 
ખ્રિસ્ત વગેરે મહાન મનુષ્યનિદાવાદીઓમાં તે હતી. ગાંધીજીના જવનમાં 
પણુ આપણુને એ ખે લક્ષણે જેવા મળે છે. પ્રકરણને મથાળે મૂકેલા 
લાંબા ઉતારામાંથી એ સ્પષ્ ન્નેઈ શકાય છે. એમના જવનમાંથી તે 
વધારે વિગતવાર હવે જ્નેઈ એ. 

ક્‌ 

ગાંધીજની આત્મકથા વાંચનાર આટલું તો જરામાં જેઈ શકરે 
કે, તે જન્મથી જ લગભગ સત્યામ્રહી છે. નિશ્ષાળમાં ભણુતા હતા 
ત્યારથી જ જેને તે સુધારો માને તે કરવા તૈયાર થતા, એમ આપણે 
જેઈ એ છીએ. તે વખતના તેમના માંસાહારને તેમણે દુઃખદ પ્રસંગ 
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મનાવ્યો છે. છતાં તેમાં રહેલું આ સત્યાગ્રહી લક્ષમુ આપણે ન. 
વીસરી શ્રીએ કે, તે દારા તેમતે ' સુધારાપ'થ'નું સત્ય અજમાવી 
નનેવું હતું. તે કહે છે, “માંસાહાર સારી વસ્તુ છે, તેથી હું બળવાન 
ને હિ'મતવાન થઈશ; દેશ આખે માંસાહાર કરે તો અ ચેન્નેને હરાવી 
શકાય: આમ હુ' માનતો થયો. ” આ માન્યતામાંથી,--પછી તે ભલે 
ખોટી નીવડી, --માંસાહારનો પ્રસંગ જન્મ્યો. તે સત્યામ્રહનેો જ 
દાખલે! છે. ચુસ્ત વૈષ્ણુવ ઝુડુંબના બાળક પોતાની માન્યતા ઉપરથી 
માંસાહાર કરવા સુધીની તત્પરતા બતાવવી, એ સત્યામ્રહીની જ 
બહાદુરી માટે શકય છે. 

આ માનન્‍્યતામાંથી ઊગરનાર પણુ તેમતો સહજ સત્યક્રેમ જ 
નીવક્યો અતે છેવટે રાકાહારની શ્રદ્ધા પણુ એ જ સત્યપ્રેમનું પરિણામ 
છે. એને વિષે તે લખે છે, 

“જેમ અવાર સુધી, ખધા માંસાહારી યાય તો સારું, એમ 
માનતો હતા, અને પ્રથમ કેવળ સત્યને ન્નળવવા ખાતર અને પાછળથી 
પતિજ્ઞા ન્‍્તનળવવાને ખાતર જ માસત્યાગ કરતે! હતે!, અને ભવિષ્યમાં 
કોઈ દહાડે ધોતે છેટથી ઉધારી રીતે માંસ ખાઈ ખીનને ખાનારની 
*ાળીમાં ભેળવવાની હોરા રાખતો હતો, તેમ હવે અતન્તાહારી રહી 
ખીન્નને તેવા બતાવવાને લોભ લાગ્યો.” (આત્મક્થા ૨ : ૮૦) 
સત્યાત્રહ એટલે પોતે જે સાચુ માનીએ તે કરીએ, એટલું જ 

નહિ, પણ્‌ તે કરવા દારા ઉત્તરોત્તર આત્મશુદ્ધિ કરીએ, એ આ 
નાનકડા પ્રસંગ પરથી પણુ આપણે વટાવી શકોએ. 

આમ તેએ આત્મશુદ્ધિના ધગશવાળા હતા એટલું જ નહિં, 
પણુ તેમની સુધારક ૬ણ પણુ ત્યારથી જ જ્ેર્છ શકાય છે. પોતે જેને 
સુધારે માને તેને પોતાની આજીુબાજીના સ્તેહીમડળમાં પણુ મૂકે 
અને તેમને તેમાં સાથી બનવા નોતરે, એ એમની મૂળથી વૃત્તિ હોય 
એમ લાગે છે. માંસાહારી મિત્રતો સંગ પણુ તેને સુધાર્વાને અથે જ 
બનેલો : “તે સંગ કરવામાં મારી સુધારક દાણ હતી ' એમ આત્મકથામાં 
પોતે લખે છે. દક્ષિયુ આફ્રિકા જવાનાં અનેક કારણમાં આ 
પણુ એક હવું કે, ત્યાં જવાથ! સુધારાને અવકાશ મળી શકશે. 
અને ઇંગ્લ'ડમાં જ્યારે સાચા શાકાહારી બન્યા ત્યારે શાકાહારી ખાણું 


ક્ટ 
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માંસાહારી હોટલમાં ગોઠવાવ્યું એમાં પણુ બીજી કઈ જૃંત્ત હતી? તે 
પોતે જ લખે છે, “મને લાગ્યું કે અન્નાહારી ભોજનગૃહોમાં તો 
અન્માહાર મળે જ, પણુ જ્યાં માંસાહાર થતો હેય તેવા ભોજનગૃહુમાં 
અન્નાહારતો ગ્રવેશ થાય તો સારુ',” અતે એક આમિત્રને ત્યાં ખાણું 
લેવા ગયા, ત્યાં તેના બાળકને અન્નાહારપ્રેમી કરી મૂકયું, એ તો ન 
ભુક્નાય એવે! રસિક પ્રસંગ છે. આજે ગાંધીજને દુનિયાના એક 
સર્વોત્તમ પ્રચારક ગણૂવામાં આવે છે તેનાં મૂળ આ તેમની જુત્તમાં 
જોઈએ તો ખોડું નથી. 

ખીનેે એક ગુણુ, તેમનો સ્વમાની સ્વભાવ, ખાસ પ્યાનમાં લેવા 
જેવા છે. સ્વમાનને પ્તિહાસકાર લેીએ એક જગ્યાએ અર્વાચીન 
મનૃષ્યના ધર્મ'રૂપ બનેલે। ગુમુ છે એમ કહ્યું છે. સ્વમાનને ખાતર 
માણુસ અનેક દુ:ખ સહન કરે છે, લાગ સેવે છે, ધમ પાળે છે, 
નનન પણુ જતો કરે છે. દક્ષિણુ આક્રિકાની લડત, અને એક દૃણિએ 
સયામ્રહની બધી લડતો, સ્વમાનને ખાતર હતી એ આપણે યાદ 
કરીએ, તો સ્વમાનનું જવનદણ્રિએ મહત્ત્ત આપણુને સમન્નશે. આ 
સ્વમાનની તીત્ર લાગણી ગાંધીજમાં મૂળથી 'ન્નેવામાં આવે છે, 

ખાળપણુમાં તે સૂછ્દમ શરમરૂપે દેખાય છે. સ્તમાનમાં શરમતું --- 
પોતાનું સ્વત્ત લોપાવાની ખીકનું --સ્થાન છે એ જરા પણુ માનસ- 
પરીક્ષણુ કરી શકનાર કખૂલ કરશે. તેથી તો ગાંધીજએ આ શરમને 
પોતાની ઢાલરૂપ બન્યાનું ૬ૃત્તાંત આપ્યું છે. અગ્રેજમાં કહેવત છે કે, 
“જ્યાં દેવદૂત પણુ જતાં ડરે, યાં મૂ દોડી જ્ય છે.' આ કહેવતમાં 
પણુ દેવદૂતતી આવી શરમ જ વણુવી છે. આ તેમની શરમની જંત્તિને 
પહેલો આધાત, બેરિસ્ટર બનીને આવ્યા પછી, રાજકે।ટના અ ગ્રેજ 
અમલદારને તે મળવા ગયા થારે પહોંચ્યો. તે પ્રસંગને તેમણે 
આત્મકથામાં “ઘછેજો આઘાત જ નામ આપ્યું છે. તેનું વણુન કર્યા 
પછી તે લખે છે, “ આવી સ્થિતિમાં ફરી કેઈ દિવસ નહિ મુકાઉ, 
'ફાધ્તી સિકારસ આમ નહે કરું ! આ નિયમને! કદી ભ'ગ નથી કર્યો. આ 
આવતે મારી જિ'દગીનું સુકાન બદલ્યું.” આ ખદલાયેલા સુકાનની 


દિશા દક્ષિણુ આફ્રિકાની હતી. સિકારસ, ખટપટ, અતે એ બધેો 
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રાજદ્દારી મુત્સદ્દીવેડાનો પરિવાર એમના સયશીલ આત્માને ખૂ ચે જઃ 
“ આ વાતાવરણુ મને ઝેર સમાન લાગ્યું. હું મારી સ્વત'ત્રતા કેમ 
ખચાવી જ્ઞક્ીશ એ વિચાર મને રહ્યા જ ફરે.” આ તેમતો સ્વતંત્ર 
અને સ્વમાની સ્તભાવ બતાવે છે. આ ગુણુના દાખલા તો એમના 
જીવનમાંથી ડગલે ને પગલે મળી શકે એટલા બધા છે, એટલે અહીં 
વધુ લ'બાણુ નહિ કરીએ, 


ડુ 
આ બધી વિભૂતિઓ પણુ કદાચ અવળી ઊતરત. પણુ પિતાના 
ટેકીલા સ્વભાવ સાથે માતાનાં ધમ પ્રેમ અને નમ્રતા તેમને વારસામાં 
મળ્યાં હતાં. આ તેમના ધમ પ્રેમ અતે નત્રતાને, આજ પ્રખ્યાત બની 
ગયેલો પેલો શામળને ૭પ્પો ચિનગારીફપ બન્યો. તેમના જ શખ્દોમાં 
એ નેવું ઉત્તમ થશે : 
“એક વસ્તુએ મતમાં જડ ધાલી -- આ જગત નીતિ ઉપર 
નભેલું છે, નીતિમાત્રનો સમાવેરા સયમાં છે. સત્ય તો રશૈેોધવું -૪ 
રઘુ, . . . વળી એક નીતિને છપ્પો પણુ હૃદયમાં ચૉટચો. અપકામને 
ખદલે। અપકાર નહિ પણ ઉપકાર જ હોઈ રાકે એ વસ્તુ જિ'દગીનું 
સૂત્ર બની ગઈ, તેગ્‌ મારી ઉપર સાસ્રાક્ત્ય ચલાવગું શરૂ કર્યું”. અપકારીનું 
ભકું ઇચ્છવું કે કરવું એ મારો અનુરાગ થઈ પડયો. તેના અગણિત 
અખતરાએ આદર્યા, આ રહ્યાં એ ચમત્કારી છપ્પા: . . . 
“ગુણ કેડે તે ગ્રણ દરા ગણે્‌।, મનવાચા કમે કરીઃ 
અવગુણ કૈફે જે ગૃણુ કરે, તે જગમાં જછત્યો સહી.” 
( આત્મકથા: ૧-૫૯) 
આમ સત્ય અને અહિસાને જિ'દગીની શરૂઆતથી જ તેમણે 
જવનપાથેય બનાવ્યાં છે. આ ખે ગુણે।માં બીન્ન અનેક ગુણા આવી 
તય અથવા પ્રસગાતુસાર એતી મેળે ખીલી આવે છે. ખાસ નોંધવા 
જેવા તેમાંના કેટલાક જ્નેઈ એ. 
પહેલે ગુણુ તો ગાંધીજીનું “ બાપુપણુ ' મતે લાગે છે. “બાપરુપણું 
એટલે ભારે માયાળુ સ્વભાવ, અપાર વત્સલતા. જે કોઈ તેમની પાસે 
આવે તે નાનું હેય તો આપોઆપ [િર'જીવીભાવ અનુભવે એમાં જે 


તત્ત્ત રહેલું છે તેને મે' “બાપુપણું ' કહ્યું છે. સમાનવયસ્ક સાથે એ 
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ગુણુ મિત્રતા રૂપે અને વડીલ પ્રત્યે પૂજ્યખુદ્ધિ રૂપે તેમનામાં પરિણુમે 
છે. આને લીધે એમને માટે, ગીતાની ભાષામાં, કહી શકાય કે, 
યહ્માસોટ્દિઝતે «વને 
છોજાસોટ્િંગલે તત થઃ । 

તેમનાથી લેકે ઉદ્દેગ નથી પામતા, તે લેકેથી ઉદ્દ્ગ નથી પામતા. 
આ જે એમનો માયાળુ જવ છે તેતે જ લીધે ધણા તેમને 
108,૪13€116 0૦૩૦1211૫37 (મોહક આકષ છુર્માતે ) કહે છે; એ 
તેમનું પ્રેમથી ઊભરાતું હધ્ય જ છે. આ પ્રેમથી એક મહત્તનનું 
પરિણામ આવે છે તે તેમતા જીવનને સમજવાને મ'ત્ર સમાન છે. 
તે એમની ઈશ્વર્પરાયણુ બની “ સ'સારસુ' સરસા રહેવાની' વૃત્તિ. 

હિ'દદુધ્મમાં સન્યાસને સ્થાન છે. બૌદ્ધ અતે જેત ધર્મ તો 
તેને ભારે મહત્ત્ત આપે છે. એમની દિએ ગાંધીજી પણુ આપે છે. 
તેથી તો આપણે એક સન્યાસી સાધુને શેૈભા આપે એવાં ત્યાગ, 
તિતિક્ષા, અર્પારેત્રક વગેરે તેમના જીવનમાં જેઈએ છીએ. પરતુ 
દુનિયા દુઃખમય છે અને કમમાત્ર દોષિત છે, માટે વૈરાગ્ય ધારણુ 
કેચે. જ મુક્તિ છે, એ ભાવ એ કદી કખૂલ નથી કરી શકતા. સ્વકમ' 
કૃ સહજ કમ*માંથી કેઈ છરી નથી શ્રકતું, એટલે અનાસક્તિ જ 
છૂટવાનો ઉપાય છે, એમ તેમણે ગીતાનો અથ ખતાવ્યો છે. તેથી તે 
એમ શીખવે છે કે, કોઈ પણુ માણુસ સમાજમાં ર્યો સમાજના 
દાષથી, વનમાં જવામાનતે, મુક્ત ન થઈ શકે. સમાજના તે દોષની 
હયાતીમાં તે પણુ જવાબદાર છે. એ જવાબદારી તેણે અદા કરવી * 
જોઈ એ. અને તે ખે રીતે ચઈ શકે: એક તો તેમાં ભાગ લઈ ને, 
અથવા તેમ પોતે ન કરી શ્કે તો તેતો સત્યામ્રહધી વિરેધ કરીને. 
એમની દૃણિએ, નિષ્ક્રિયતાની ત્રીજ ર્ગાતિ ત્યાં આગળ શક્ય નથી, કેમ 
જે નિષ્ક્રિયતા પણુ આ જગાએ ક્રિયા જ બની નજય છે એમ તે માને 
છે. સત્યાત્રહાશ્રમતી નિયમાવલીમાં જ્યાં સન્યાસની વાત આવે છે 
ત્યાં, તેમની આ માન્યતા આ રીતે બતાવી છે: 

“ આશ્રમનું જવન ગીતામાન્ય વ્યાયક ને ભાવનાપ્રધાન સ'ન્યાસના 

આદશને આગળ રાખી ૨ચાયેલું હોવાથી. . . .' 
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આમ હોવાથી તેમના જીવનમાં (પ્રચલેત અર્થનો ) સન્યાસ 
નહિ પણુ સેવા અને સામાજિક જવાબદારીનું અતિ સુક્ષ્મ ભાન 
જોઈએ છીએ. એ જવાબદારીને કારણે બીન્નના દોષમાં પોતાને હિસ્સો 
ભાળી તેને માટે પ્રાર્યાશ્રત્ત કર્યાના દાખલાથી તેમનું જીવન ભરપૂર 
ભરેલું છે. ધણાને આ બધામાં એમ લાગે છે કે, તેમ કરીને તે સામા 
ઉપર્‌ અસર પાડવા માગે છે. પણુ એમ નથી. એ તો એમના કાય-નું 
ગૌણુ પરિણામ હોય છે. તેમાં મુખ્ય રહસ્ય તો એ રહેલું હેય છે કે, 
પોતે જે કામ કે સેવા માથે લે છે તેને માટે પોતે અપૂષણું માલૂમ 
પડતાં, વધારે આત્મશુદ્ધિ કરવા, વધારે અતમું ખ થઈ રપશ્વિર પાસે 
શાક્ત મેળવવા માગે છે. આત્મરુહધેની આ ધગશ અને સેવાશ્ચક્તિ 
મેળવવાની પ્રાર્થના તેમનાં કાર્યોને તેજસ્વી બનાવે છે અને આખી 
[જ'દગીને વિદ્યાની ઉપાસનામય બનાવે છે; અને તેથી તે પ્રયોગો કરતાં 
પણુ થાકતા જ નથી. 
કરાઈ પણુ વૈજ્ઞાનિકને છાજે તેવો આ તેમનો પ્રયોગશીલ આમહી 
સ્વભાવ તથા તેવા જ તીષ્ત્ણુ બુદ્ધે તેમને સતત ન્નત્રત અને પુરુષાર્થી 
રાખે છે. આથી કોઈ પણુ પરિસ્થિતિને, એક વિજ્તાનશાસ્રીની જેમ, 
તે પ્રયોગશાળામાં મૂ સકે છે અને તેમાંથી અજબ ઉકેલ લાવી 
શકે છે. પરિસ્થિતિનું આકલન કરવાની વારે તેમના નિર્ણયની વાર્‌ હેય 
છે. પાડિતની માપક સાનભારથી તે પોતાના મગજને ભરી ૨૪ખવા 
ફુરસદ પણુ મેળવી શકતા નથી. આતે લીધે તેમની તીદ્ણુ બુદ્ધ 
સ્વત'ત્ર રણે છે. 
સત્યાત્રહના જન્મ માટે પૂવભૂ!મકા જેવા આ બધા ગુણે 
તેમને હવે પછીનાં તેમનાં કામોમાં કેવી રીતે ઉપયોગમાં આવ્યા તે 
જવે જ્નેઈ એ. 
જ 
દક્ષિયુ આફ્રિકા તેમતી પ્રથમ કમ ભૂમિ | ગણાય. સથાામહનું 
શરમ તેમણે અહીં શેષ્યું અતે સફળ રીતે વાપરી બતાબ્યું. પોતાના 
સ્વમાનને ખાતર કરૅલા નાના સત્યામ્રહતી વાત અહીં નથી કરતો. 
કોટમાં પાધડી ઉતારવા બાબતનો કિસ્સો, કે ગાઢીમાંથી ઉતારવા જનારનો 
સ-૪ 
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માર ખાવા છતાં જગાને વળગી રહેવાનો આગ્રહ, કે એવા ખીન્ન 
કરિસ્સાથી તો તે કેવી ન્નતના માણુસ હતા તે આપણે જેઈ શકીએ. 
તે કિસ્સાઓમાંથી તેમને ન્નહેરાત મળી તેથી તેમનું કેટલુંક કામ 
સરળ થયું એ પણુ ખરું. પર'તુ જે લડતની વાત હું કરું છું તે તો 
હિંદના સ્વમાન ખાતર આદરાયેલી સામુદાયિક લડત છે. આ લડતના 
સમાચાર સાંભળી ટૈેલ્સ્ટૌયે કહ્યું હતું કે ઇતિહાસમાં તે નવો અખતરે 
છે. સયામ્રહતી શોધમાં ગાંધીજનો આ ખાસ ફાળા છે. તેનાં એક ખે 
લક્ષણા તરક પ્યાન ખે ચવાની જરૂર છે. 

આ લડત સામુદાયિક હતી એ એક નવી વસ્તુ હતી, એ તો 
ઉધાડું છે. ઉપરાંત બીન્ન પણુ કેટલાંક નવાં તત્ત્વો તેમાં સમાયેલાં 
છે. ગૅરીસનના ગુલામીનિષેધક સ'ધ્રની વાત કરતાં ગયા પ્રકરણુમાં 
આપણે જ્નેયું કે, અતે તો તે એક વિચારપ્રચાર્ક મડળ ઇડું; તેનું 
કામ ગુલામોને મુક્તિ આપવાની સેવા કરવાનું «તું. પરતુ તે સેવાના 
ઉગ્ર રૂપ સમાન જે સત્યામ્રહ કે ખેઠો બળવો છે તે આદર્વાને। તેનો . 
ઉદ્ક્ષ નહોતો. ગાંધીજએ તો એવું શસ્ત્ર શોષ્યું કે જેમાં અન્યાયના 
ભોગ થઈ પડેલા લેકે પોતે જ પોતાના સત્યાશ્રફી બળથી અન્યાય 
દૂર કરાવી શકે. 

આજે સ્થિતિ એવી છે કે, દુનિયાનું ધનબળ, શસ્્રબળ, બ્રુદ્ધિબળ, 
વગેરે બધુ' ગરીબના પર્‌ અન્યાય ગુક્નરનાર પાસે છે, ગટલે 
જગતત'ત્રમાં નનણે “ બળિયાના જ ખે ભાગ' ન હોય એમ ભાસે છે 
--ન્યાય અને સય રેળાય અને અસત્ય ફાવે એવું જણુય છે. 
મનુષ્યહુદય આ સ્થિતિ માનવા તૈયાર નથી થતું. ઊડે ઊડ રહેલી તેની 
આસ્તિકતા તેતે એમ કહે છે કે, “સત્યમેવ ઝયતે, નામૃતમ્‌ .' પણુ 
વસ્તુસ્યિતિ એથી ઊલડું દેખાડે છે. તે તેને નાતક બતાવે એવી, 
તેની ધ્મ'ભૃત્તિને ઝાંખપ લગાડે એવી હેય છે. આમ હોવાથી આયરિશ 
'કવિ એ. ઈ. એક જગાએ કહે છે તૅમ, સત્યને વ્યક્ત કરવા ખાતર 
તેને યોગ્ય પોતાનું જ બળ હેવું જેઈ એ. તો જ કહી શકાય કે 
સત્યમેવ જયતે. આવું બળ ગાંધીજએ શેધી બતાવ્યું કે તે સત્યામ્રહ 
છે. સત્ય એટલે 'જે પોતે છે તે.' જે છે તેતે ખીશ્ન કઈ બળની 
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મદદ શા માટે જેઈ એ ? એટલે સત્યતે ગમે તે ભોગે વળગી રહેવાથી 
ને ખળ ઊપજે છે તેના વડે જ સત્ય વિજયી નીવડશે એમ તેમણે 
પ્રયો્ગસિદ્ધ કરી ખતાવ્યું. 

સત્યાત્રહતી ઉત્પત્તિ આ દણિએ પણુ એક વાર “ નવજીવન 'માં 
(૨૨ર-૩-'૩૧) ગાંધીજએ સમન્નવી છે તે અહી નનેઈ એ : 

“ને રામરાન્ન્ય જેનું આ જગતમાં કોઈ વેળા હવું તે। પાછું તે 
સ્થપાવું નનેઈએ. મારી માન્યતા છે કે રામરાન્ય હતું. રામરાન્ત્ય એટલે 
પ'ચ. પચ એટલે પરમેશ્વર, પ'ચ એટ્લે લોકમત. . . . આતે 
મે' શું શકય છે એની વાત કરી. એટલેથી પ્રશ્નકારને સ'તેષ ન થાય. 
રાક્યને હસ્તીમાં લાવવાને પ્રયત્ન એકલે સત્યાગહ.” . 

સત્યામ્રહતેો અર્થ: વિચારતાં આપણે ન્નેયું કે, ' ' સત્યાત્રહ એ 
મદ ઉતારવા યોજેલ વસ્તુ છે.' પણુ મદમત્ત પાસે સત્તા છે, બળ છે. તે 
ખળને જે શરીરખળથી જ નમાવવા ધારીએ તો તે અશકય છે. અતે 
એમ ન્ને હોય તો, સત્ય નહિ પણુ સત્તા વિજયી છે એમ દરે. એટલે 
સત્યતે વિજયી નિવડાવવાનું સનાતન શસ્ન હોવું જ જેઈ એ, એ શસ 
તે “ શક્યતે હસસ્‍્તીમાં લાવવાના પ્રેયત્નરૂપ ' સત્યામ્રહુ છે. તેથી જગતના 
ગરીબ, દબાયેલ, બળહીન વર્ગોને સત્યાત્રડ ભારે આશ્ચાસનરૂપ શે।ધ છે. 

આ ઉપરાંત એક ખીજે પણુ મોટો લાભ છે તે એ કે, સત્યામ્રહના 
ઉપયોગ દારા જગતની નેતિક અને આષ્યાત્મિક સમૃહ્દિ વધે છે. 
શસ્યુદ્ધધી જ'ગલીપણું પોષાય; પરતુ સત્યામહથી તે સ'સ્કારિતા વધે. 
અતે આખા દુંનયા નને તેતે! સ્વીકાર કરે તો તેણે પોતાની સસ્કૃતિમાં 
ખચીત એક ડગલું આગળ ભયું" એમ ગણુય.? 

પ 

સત્યાત્રહ શસ્ત્રનો જન્મ દઘ્તિયુ આક્રિકામાં થયો, એટલે ત્યાંની 
લડત બીજી બધી લડતે। કરતાં મહતત્તતી ગણાય. એટલા સારુ ગાંધીજએ 
પોતે જ તેનો પ્રતિહાસ લખ્યો છે. તે લડત માટે તેમણે આવો મમતા- 
ભષૌ મત એક પ્રસગે જણાબ્યો છે, “ જે એ લડત નિષ્ફળ ગઈ હોય 
તો મારી આખી જિંદગી નિષ્ફળ તરીકે લખી નાખવી જ્નેઈ એ. . , 
દક્ષિણુ આક્રિકાએ જ મારા જીવનકાર્યનું મગળાચરણુ કયું” છે.” 
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એટલે દક્ષિણુ આફ્રિકાનો ઇતિહાસ એ સત્યામહના મગળાચરણુતે 
ઇતિહાસ ગણાય. તેમાં સત્યાગ્રહની જન્મકથા જે આપી છે તે સત્યામ્રહની 
શોધ વિચારવાની દૃ્રિએ મહત્ત્વની છે. તેમાંથી એકબે મુદ્દા આપણું 
ધ્યાન ખે'ચે છે. ' 

એ લડત દક્ષિણુ આફ્રિકાના હિદીએએ પોતાના અને પોતાના 
દશના સ્વમાન ખાતર ઉપાડી હતી એ આપણે જ્નેધ આવ્યા. વકીલાત 
કરતાં કરતાં ગાંધીજએ આ બધા પોતાના દેરાભાઈ ઓને પોતાના કરી 
લીધા હતા એ ખાસ યાદ રાખવાની વસ્તુ છે. તેમનો પ્રેમાળ વૈષ્ણુવ 
સ્વભ્નાવ, તે પહેલે દિવસે આક્રિકા ઊતયાં ત્યારથી જ દેખાવા લાગેલે. 
જતાંવે'ત જ કોમની સેવા તેમણે શરૂ કરી હતી, અને પોતાના સત્યથી, 
વિનર્યાવિવેકથી, ટેકથી, ખ તમહેનતથી, ધધાની પ્રામાણિકતાથી, તથા 
અતિ મળતાવડા સ્વભાવથી તે જ્યાં જતા ત્યાં બધાનાં મન હરી લેતા. 
અને એ કેઈ ઠાલો વિવેક વિનય નહેતો. તે બધું તેમની 
સેવાપરાયણુતામાંથી સહેજે નીતરી આવતું હતું. 

પહેલી જ હિદીઓની સભામાં તેમણે લાંનું પોતાનું પહેલું ભાષણ 
કયું, તેમાં તેમણે બે વાત કરી. એક તો જે બધા જણુતા હતા 
તે--હિદીઓની જે હડસૂત દશા પોતે નેહાળી તે વર્ણુવી બતાવી. 
પણુ એ તેમણે કરેલું મુખ્ય કામ નહોતું. તે સભામાં તેમણે કોમની 
સેવાનું જે મગળાચરણુ કર્યું” તે મુખ્ય વાત હતી. કોમને માટે તેમણે 
આત્મશુદ્ધિના મસ્તને! અરભ કરવાનું સુચવ્યું. વેપારી વગને કહ્યું કે, 
વેપારમાં પણુ સયપાલન કરવું જેઈ એ; વેપારમાં સત્ય ન ચાલી શકે 
એ માન્યતા ખોટી છે. કોમની રહેવા વગેરેની ગદી ટેવો તરફ ખ્યાન 
ખેચ્યું. હિંદૂ, મુસલમાન, પારસી વગેરે ધાર્મિક, તેમ જ કચ્છી, 
ગુજર્‌ાતી, મદ્રાસી વગેરે પ્રાંતીય --- બધા જ વર્ગા હળીમળીને રહે એના 
ઉપર્‌ ભાર મૂકયે, વળી તેમના ઉપર પડતી હાડમારીઓ દૂર કરવા 
' અરજીઓ લખી આપવાની સેવા પોતે શરૂ કરી, અગ્રેજી શીખવા 
માગનારને તેતે ધેર જઈ ને પણુ શીખવવા સુધીની સેવાની ચીવટ બતાવી. 

ખીજ બાજુએથી જેખએા પોતાના દેફાવાસીના શઝુ ગણાય તેમનો 
પણુ પરિચય કરવા લાગ્યા, તેમનામાં પણુ તેમનો મિત્રગણુ વધતો 
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ગયો. તેમની પાસેથી પણુ તે શીખતા હતા, અને આ બધું સમાન 
ભાવે અતે ખાનદાનીભેર. શઝુ પ્રેત્યે પ્રેમ કરવો એ આને નહિ તો 
ખીન્ન કોને કહેવાય? 

તેમતી આ બધી પ્રભ્ટત્તિનું મહત્ત્ત સત્યાત્રહ સમજવા માટે ભારે 
છે. સત્યાત્રહ શરૂ કરવા ભૂમિકા જેઈ એ એ ધણા કબૂલ કરે, પણુ 
તે કેમ તૈયાર કરી શ્રકાય તે ધણા નથી જણુતા. ઉપર જેઈ આવ્યા 
તે ગાંધીજની પ્રનૃત્તિ એ દિશામાં આપણે માટે ખોધક છે. આ સેવાઓ 
દ્રારા તે ત્યાંના હિ'દીઓના સહેજે નેતા બની ગયા. નેતા એટલે પ્રથમ 
પ'ક્તિનાો સેવક એ એમણે અક્ષરશઃ ખતાવ્યું. સેવા દ્દારા તેમણે કોમનું 
દિલ જતી લીધું, પોતા પર્‌ તેનો વિશ્વાસ પ્રાપ્ત કર્યો, અને એમ કરીને 
સહેજે તેનું નાયકપદ મેળવ્યું, અને એ પદને શેભાવવા તેમણે પણુ 
પોતાન! જીવનમાં જરૂરી ફેરફારો કરવા માંડ્યા. તે વિષે તે લખે છે, 
“આમ એક પ્રકારની આત્મશુદ્ધિ કરી તે કેમ ન્નણે સત્યાત્રહને અથે 
જ ન થઈ હોય એવી ધટના જ્નેહાનિસખર્ગ માં મારે સારુ તૈયાર થઈ 
રહી હતી. બહ્મચય'નું ત્રત લીધું ત્યાં સુધી મારી [જિ'દગીના બધા મુખ્ય 
બનાવે મને છૂપી રીતે તેને જ સારુ તૈયાર કરી રહયા હતા એમ હું 
અત્યારે બ્નેઉે છું.” (આત્મકથા ૨: ૧૦૬) એ ધટના તે જેને માટે 
સત્યામ્રડ કરવો પથ્યો તે “ ખૂની કાયદાના ખરડાની હતી. 


ન 

તે ઘટનાને પહોંચી વળવાની પૂવ તેયારી તરીકે ગાંધીજએ કેવી 
રીતે ત્યાંના હિંદીઓમાં એક્યસ્થાપન વગેરે કયું” તે ટૂકમાં આપણે 
ઉપર્‌ જ્નેયું. હવે આપણે બરાબર સત્યાગ્રહના જન્મ-સમય નજીક આવ્યા 
છીએ. તે વખતે તો સત્યાત્રહ શ્રખ્દ પણુ નહોતો અને તેની વસ્તુ 
પણુ નહોતી. ત્યારે તો માત્ર હિંદીઓની હડધૂત દશા હતી અને તે 
દિવસે દિવસે બગડતી જતી હતી. ગાંધીજ તે ખુલ્લી નજરે જનેતા હતા અને 
કોમનું ખ્યાન ખે ચતા રણેતા હતા. ગોરાઓના ર ગદ્દેષતો જુઆળ ચડતો 
જતો હતો અને હિંદી સાથે વેપારની હરીફાર્ષમાં ફ્રાવતું નહોતું તેથી 
તેએ દાઝે બળતા હતા. એટલે અ'દરખાનેથી તેઓ હિ'દીઓનું દક્ષિણુ 
શકડ્રિકામાંથી કાસળ કાઢવા જ તાકતા હતા. 


પદ * સત્યાયણની સીમાંસપ 


તેના મૂર્ત સ્વરૂપ તરીકે તેમણે, એક કાયદો કરવા ધાયો જેને 
હિદીએએ ઇતિહાસમાં ' ખૂની કાયદા' તર [કે એળખાવ્યાો છે. આ 
કાયદાનો ખરડે વાંચતાં ગાંધીજી ઉપર જે અસર થઈ તેનો ચિતાર 
તેમણે આપ્યો છે એમાંનું આ વાકય છે : 


“હું સ્પ રીતે નઈ શક્યો કે, હિં'દી કોમને સારુ આ જીવવા- 

મરવાનો સવાલ છે. મને એમ પણુ ભાસ્યું કે, કોમ અરજ કરીને સફળ 

ન થાય તો મૂ'ગી બેસી ન જ રા. એ કાયદ્દાને રારણુ થવું તેના કરતાં 

તા ભલ્લે મરવું. પણુ કેમ મરાચ ? એવા કયા નેખમમાં ઊતરે અથવા 

ઊતરવાની હિં'મત કરે કે જેથી તેની સામે યા તે જત અથવા તો મોત 

એ સિવાય ત્રીન્ને રસ્તો રહે જ નહિ? મારે સારુ તો એવી ભયકર 

દીવાલ ખડી થઈને રસ્તો સૂઝયો નહિ.” 

મને લાગે છે કૈ સયાત્રહનો જન્મ સમજવા આ નાનકડું વાક્ય 
ભારૅ મહત્ત્વનું છે. હિ'સાબળમાં માનનાર આગળ આવી “ભયકર દીવાલ ' 
ખડી થવાનો ભય નથી હોતો. એવે પ્રસગે તે તો તરત તલવાર કે 
ખ'દૂક લઈને ફૂદી પડે, અને જે તે સ્વમાની હોય તો રજપૂતોની જેમ 
કેસરિયાં પણુ કરૈ, પરતુ પૂઠં ન બતાવે. કૈસરિયાં કરનાર પણુ ડશી રકે 
ક, પોતે એવા જેખમમાં ઊતર્યો છે કે જેમાં મોત યા જીત વગર ત્રીજ્ને 
રસ્તો નથી. પણુ તેના અને ગાંધીજના કહેવામાં એક ફરક છે. તે 
મારીતે મોત વહેરવા તત્પર છે; અને ખીજાં, પોતાની જીતતે તે 
મારવાની શક્તિ પર નિભર રાખે છે. એટલે જે તે મરે તો તેની સાથે 
જત આવવાને બદલે હાર પણુ આવે છે. હિસાબળની આ મર્યાદા છે. 
ગાંધીજને એ મર્યાદા પણુ ઓળ ગવી હતી. તેમને તો જીવનને ભે।ગે 
પણુ જીત જ સાધવી હતી. કેર્સારેયાં કરનારના આવેશ્ઞથી નહિ, પણુ 
પોતે જે કરે છે તેનો પુખ્ત વિચાર કરી લઈ, જ્તાનપૂર્વક' મરવાની 
યુક્તિ તેમને શોધવી હતી. મરીને પણુ પોતાનું સત્ય જિવાડવાની તેમને 
મૂઝવણુ હતી. 

આ તેમની મૂ'ઝવણુ ખીનન હિ'દી આગૈવાને। આગળ તેમણે મૂકી. 
તે કહે છે કે, “ મારા ઉપર્‌ ખૂની કાયદાની અસર થઈ હતી તેવી જ 
તેઓની ઉપર પણુ યઈ, અતે તેમાંતા એક તો આવેશમાં ખાલી ઊડ્યા 


સહત્યાચહનેદ જન્મ વષ 


', “મારી એરતની પાસે પરવાનો માગતવ્રા આવે તે માણુસને હું તો 
ત્યાં તે ત્યાં હાર જ કરું, પછી ભલે મારું ગમે તે થાય. ' ” 

તે ભાધની આ કેસરિયાં-શૃત્તિતે ગાંધીજએ જે શખ્દો કહીને 
દાખી તે પરથી તેમતી ઉપરની મૂઝવણુને પ્રકાર વધારે સમન્નય છે. 
તેમણું તે ભાઈને શ્ાંત પાડી કહ્યું, 

“આ મામલે ધણો ગ'ભીર છે. . . આપણે નિદોષ છીએ, 
અને પ્રન્નના એક પણ્‌ નિદદોષ અ'ગનું અપમાન તે આખી પ્રન્તતા 
અપમાન બરબર છે. એટલે આવે કઠિન પ્રસગે આષળગે ઉતાવળ 
ડરી9ું, અધીરા થઈશું, ગુસ્સે થઈશું, તો તેટલાથી ક'ઈ આ હુમલામાંથી 
નહિ ખચી શકીએ. પણ, ને આપણે શાંતિથી ઇલાન્ને શોધી વખતસર 
તે લઈશું, એકત્ર રહીશું અને અપમાનની સામે થતાં પડે તે દુ:ખ પણુ 
સહુન કરીશું તો છું માનું છું કે આપણને ઈશ્ર જ મદદ કરરો. '' 

આ ટ્ર'કા નિવેદનમાં ગાંધીજએ સયામ્રફનું રહસ્ય મૂકી દીધું છે 
એમ કહેવામાં અતિશયેક્ત નથી.  સત્યામ્રહ નિર્દોષતી લડત છે; પોતાની 
નિર્દોયતા સિદ્ધ કરવા સારુ તે લડાય છે, એટલે કે, તે સયતે ખાતર 
છે, એ એમાં સ્પ ક્યું” છે. પણુ એમાં મહત્ત્તનું તો એ કહ્યું છે કે, 
સલ સિદ્ધ કરવા સારુ લડવામાં અધીરાઈ ગુસ્સો, ઉતાવળ વગેરે કામ 
નહિ આવે. એનો પલ્રાજ તો આપણી આત્મશુદ્ધે અને સત્યને ખાતર 
ખલિદાન આપવાની તૈયારી છે. “ આપણે એકત્ર રહીરું ” એ વાકયમાં 
સફળ સત્યાત્રહને માટે અપેક્ષિત એવું એકય સુચવ્યું છે. “ શાંતિથી 
લાજે શોધી તે વખતસર લેવામાં '' સયામ્રહ માટે અપેક્ષિત જઝ્ાતે, 
કાય'દક્ષતા, કમ કોશલ અતે વ્યવસ્થાર્ચાક્ત રહેલાં છે. આ બધું હોવા 
ઉપરાંત શ્રદ્ધા તો આ રહેલી છે કે, “ આપણુને ઈશ્વર જ મદદ કરશે. ” 
હમણાં થોડ! જ વખત ઉપર “નવજીવન'માં લખ્યું હતું તેમ, 
“ સત્યાત્રહીતો ધર્મ સત્યને વળગી રહેવામાં સમામ થાય છે. ફળ 
દેવાનું કામ ઈશ્વરનું છે. ”” 

આ બધા ભાવો આજે આપણે ગાંધીજના એ ટૂ'કા નિવેદનમાંથા 
ખતાવી શકીએ છીએ. પરતુ તે જ્યારે બોલાયું ત્યારે ગાંધીજને પણુ 
ખખર નહેતી કે તેની પાછળ શ્વું રહેલું છે. હિંદી આગેવાનોની એ 
સભા બાદ જ્યારે ગાંધીજએ આપી કોમની સભા ભરવાનું ડગલું ભયુ 
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ત્યારે જ તેમનેય ભાગ્યું કે, જે ચળવળ હિ'દી કોમ કરવા ધારે છે તે 
જગતના પ્રતિહાસમાં કાંમ્કિ નવી જ વસ્તુ છે. 

આખી હિદી કોમની સભા એક નાશકશાળામાં ભરવામાં આવી 
હતી. એ સભામાં કોમે જે અડગ નિશ્રય અને આસ્તિકતા બતાવ્યાં 
તેની ગાંધીજ ઉપર્‌ ભારે અસર થઈ. 5શ્વિરને નામે એ નિશ્ચયને વળગી 
રહેવાની એ સભામાં પ્રતિજ્ઞાઓ લેવાઈ તેને સબોધીને ગાંધીજી લખે 
છે, “હું તરત ચમકયો અને સાવધાન થયે. ત્યારે મારી પોતાની 
જવાબદારી અને કોમની જવાબદારીનું મતે પૂરેપૂરું ભાન આવ્યું. ” 
સત્યામ્રહના આગેવાન પોતે પ્રતિજ્ઞાપાલન કરે એટલું જ નહિ, પણુ 
એકલા રહે તોપણુ તેને ખાતર ઝૂઝે તો જ તેએ પોતાતી આગેવાની 
શોભાવે અને અનુયાયીઓને બળ પ્રેરે, એ તે વેળા તેમણે પ્રત્યક્ષ જનેયું. 

આ બધુંય ચાલતું હતું ૭તાં તે કહે છે કે, “ કાંઈક નવી 
વસ્તુનો જન્મ થયે! છે એટલું હું સમજ્યો હતો. ' આ બધા મ થનમાંથી 
સત્યાત્રહ-રત્ન જન્મવાનું છે તે જોઈને ખબર નહેતી. ઈમરતે નામે, 
પોતાની નિર્દોષતાના રક્ષણુને ખાતર, બધા હદયમથન કરી રહલા હતા 
એટલું જ તે વખતે બધાને ભાન હતું. તેમણે આત્મકથામાં લખ્યું 
છે તેમ, “ સત્યાત્રહ શ્ખ્દની ઉત્પત્તિ થઈ તે પહેલાં તે વસ્તુની ઉત્પત્તિ 
થઈ. ઉત્પત્તિ સમયે તો એ થું છે એ હું પોતે ઓળખી જ નહેતો 
શકયો. ” 


આ વસ્તુ તે સત્યાત્રહરૂપી દિવ્ય શસ્ત્રનું એક અગ, કાયદાનો 
સવિનય ભ'ગ હતી, તે આજે બધા ન્નણીએ છીએ. 

થોડા વખત ઉપર્‌ ગાંધીજીએ પોતાના એક વ્યાખ્યાનમાં દક્ષિણુ 
આઠ્રિકામાં પોતે કરેલી આ શોધ વિષે બોલતાં કહેલું તે નનેવાથી 
સત્યાત્રહતી આ શૈોધનું સ્વરૂપ વધારે વિરાદ થશે : 

“ ૧૯૦૧ની સાલ સુધી મે' એકલી બુદ્ધિની સમન્નવટ પર આધાર 
રાખ્યો હતો. છું ખહુ જ ઉદ્યોગી સુધારક હતે. હું સત્યનો નૈષ્ઠિક 
હપાસક રહ્યો એને લીધે મારી પાસે હકીકતો નું પાકુ' જ્ઞાન હતું, તેથી 
હું સરસ લખાણ્‌ કરી શકતે. પણુ મે' નેયું કે, દક્ષિણ આક્રિકામાં 
ન્યારે અણીની ઘડી આવી ત્યારે ખુદ્ધિ અસર ઉષન્નવવામાં  તિષ્ફળ 


સત્યપ્યહનેો, જન્મ પૃહઠ 


નીવડી. મારા દેરાભાઈ ઓ ઉશ્કેરાઈ ગયા હતા, --૪ીડો પણ કેઈ વાર 
સામે। થરો અને થાચ છે, --અને વેર વાળવાની વાત ચાલતી હતી. 
ત્યારે મારે નનતે હિં'સામાં ભળવાની અથવા આપત્તિને પહોંચી વળવાની 
ખીજી કોઈ પદ્ધતિ શોધી નિઃસત્ત્વતાને સડે અટકાવવાની વચ્ચે પસ'દગી 
કરવાની કફ્રજ પડી; અને મને સૂઝી આવ્યું કે, અમારે પતનકારી 
કાચટ્ટાનું પાલન કરવાને! ઇનકાર કરવે। અને સરકારને ફાવે તે। ભલે 
અમને જેલમાં પરે. આ રીતે શસ્ટનયુષ્દ્ના નેતિક અવેજરૂપ આ રાસ્ત્ર 
જન્મ પામ્યું, ” 

સવિનય ભગતી આ શોધ પછી ખીજી તેમની મહાન શોધ તે 
અહિસક અસહકારની કહેવાય. તે શોધ ગાંધીજએ હિ'દુસ્તાનમાં 
૧૯૧૯માં કરી. પ્રથધમ શોધના જેવા જ કટોકટીના મામલાને પ્રસંગે 
ગાંધીજીની સત્યાગ્રહી પ્રાતિભામાંથી આ જગજૂ નું શસ્ર ઝળકી આવ્યું 
હતું. યારે બધાએ ન્નેયું કે, સહકારની જેમ પ્રસગાનુસાર અહિસક 
અસહકાર પણુ પ્રન્નજવન ધડવાને માટે જરૂરી નૈતિક સિદ્ધાંત છે. 
એનું જન્મસ્થાન દિલ્ડીની એક સભા હતું. આ વિષે વધુ વિગતવાર 
”્નણુવા માટે વાચક ગાંધીજની “આત્મકથા 'ના ભાગ ખીનનું ભ્કરણુ 
૩૬મું જાએ. 

આ ઉપરાંત આ સિદ્ધાંતને અગે ત્યાર પછી અનેક નવા નવા 
પ્રયોગો આપણે થયેલા જયા છે. જેમ જેમ ગાંધીજી સત્યાગ્રહનાં બીન્ન' 
યુદ્ધો લડતા ગયા તેમ તેમ તેનો નવાં નવાં ક્ષેત્રોમાં ઉપયોગ થતો 
ગયો, તેમ તેમ તેની ર્શ્ાક્તેતી પણુ વધારે વધારે પ્ર્તાતે આપણુને 
પડતી ગઈ. તે શ્રસ્ત્રનાં જુદાં જુદાં અગે ફાલીફૂલી નીકળ્યાં એમ પણુ 
કહેવાય. પરતુ એ વિષે શકા નથી કે, એ બધું મત્રરૂપે એ જ મૂળી વસ્તુ 
હતી, જેતી શે!ધ્ર આપણે વિસ્તારપૂવક ઉપરતાં પાનાંમાં જેઈ આવ્યા. 


પ્‌ 
સત્યાગ્રહનો પ્રચાર 


“પ્રચારનું કામ મે' એક જ રીતે કરી ન્તખ્યું છે: આચારથી અને 
આચારની ત્તેડે જિજ્ઞાસુ સાથે વાતાલાપથી.” 
--ગાંપી% 

રૃ 

દક્ષિણુ આક્રિકામાં ગાંધીજીએ સત્યામ્રદ શોખષ્યો; હિંદમાં તેને 
,ત્રૅંચાર કર્યો કહેવું જ યોગ્ય ગણાય. દક્ષિણુ આડ્િકામાં તે બારિસ્ટરી 
કરવા ગયા હતા. તેમાંથી તેમને નસીખે કે।મની સેવા આવી ગઈ એ 
અણુધાર્યો જેગ હતો. તેને તેમણે વધાવી લીધે! અને તે દ્દારા ધડાઈ ને 
પોતે પૂરા પ્રજ્નસેવક બન્યા. સેવાતો સાચો માર્ગ સત્યાગ્રહ છે એ પણુ 
ત્યાં જ જેઈ લીધું. અને પોતાનું જીવનકાય' પણુ તે જ છે એ ખાતરી 
યઈ. સત્યાગ્રહની સેવા દ્દારા સેવક અને સેવ્ય ખેઉ પોતાનું કલ્યાણુ 
સાધે જ અને કેળવાય છે એ અતુભવ પણુ એમણે ત્યાં મેળવ્યે।. 
એટલે ૧૯૧૫માં જ્યારે સ્વદેશ પાછા ફર્યા ત્યારે તે સત્યામ્રહી પ્ર્નસેવક 
ખની ચૂક્યા હતા. તેમનો સેવાનો માર્ગ પણુ ધડાઈ ચૂકયો હતો 
એટલું જ નહિ, પણ્‌ હિંદની સેવાનાં વિચારસ્વમો તેમણે ત્યાંશાં જ” 
સેવવા માંડેલાં, એમ કહેવાય, જેનું પરિણામ તેમનું “ હિંદ સ્વરાજ ' 
પુસ્તક છે, 

પરતુ આક્િકા અને હિંદમાં એક મોટો ફરક હતો. આક્રિકાનું 
હિ'દી પ્રજ્નજીવન જે કાંઈ હતું તેના ધડનાર, પોષનાર કે દોરનાર જે 
કહે તે પોતે જ હતા. તેના તે પિતા સમાન હતા. ત્યાંની મહાસભા 
તેમણું સ્થાપી હતી. પણુ તે દેશમાં આવ્યા ત્યારે હિ'દી રાષ્ટ્રીય મહા- 
સભાને સ્યપાયાં ત્રીસ વર્ષ વીત્યાં હતાં. દાદાભાઈ ફ્રિરાજશ્ના, લોકમાન્ય 
અને ગોખલે જેવા પ્રતિભાવાન તેતાઓ તેને દોરનારમાં હતા. 
એટલે ગાંધીજતે તો પોતાની જગા જ ખોળી લેવાની હતી. દક્ષિણુ 
આક્રિકાની તેમની સેવાએ તેમતે એક પ્રથમ કોટિના સેવકરનું ૫૬ 


સત્યપ્ચહનેો પ્રસાર પજ 


અપાવ્યું હતું. હિંદની જનતાએ પણુ તેમના ચારિત્ર્યમળથી મુગ્ધ બની 
“મહાત્મા' “ કમવીર ' જેનાં વિશેષણે।થી તેમને નવાન્યા હતા. ગાંધીજી 
પોતે તો “ (ગોખલેજીના ) જીવનમાં શમી જઈ મારા ઉપરથી ભાર 
ઉતારવાની હૉંશ્વ' રાખતા હતા. “ પરંતુ વિધાતાએ જુદો જ ધાટ 
ધડી રાખ્યો હતો. ' 


શ્રી. ગો'"ખલેની હિ'દસેવક સમાજમાં દાખલ થવાને ગાંધીજીને 
ઇરાદો બર ન આવી શક્યો. તેમની સત્યાગ્રહી સેવાપહ્દાતે સમાજના 
સભ્યોને રુચી નાદે. અત્યાર સુધીનું જવન જેતી પાછળ તપરશ્ચર્યામાં 
'ખર્ચ્યું હતું તે સત્યાત્રક ગાંધીજથયી તો છોડાય એમ જ નહેવું. 
તેઓ તો તેને હિ'દનાં બધાં દરદની રામબાણુ દવા માનતા હતા. 
શ્રી. ગોખલે પોતે પણુ, તેમતે સમાજમાં લેવા ઉત્સુક હોવા 
છતાં, તેમની પદ્દતિમાં માનતા હોય એમ લાગતું નથી. ગાંધીજી 
“આત્મકથા માં લખે છે ક, ““હિ'દ સ્વરાજ 'માં મેં જે વિચારે 
દર્શાવ્યા છે તેતે ગોખલે હસી કાઢતા ને કહેતા, “ એક વષ તમે 
હિ'દ્સ્તાનમાં રહી જશે, એટલે તમારા વિચારો એની મેળે ઠેકાણે 
આવશે. ” તેમને એક વર્ષ મૌન સેવી રિથિતિ નિહાળવાનું ગોખલેજએ 
કહ્યું તે તેમણે સ્વીકાયું. આગળ આપણે જેઈ શું કે, તેમને તેથી 
વિચારે માં ફેરફાર કરવા જેવું ત લાગ્યું એટલું જ ર્નાહે, પણુ ઊલડું, 
એની સશ્ચાઈની વિશેષ ખાતરી થઈ. આવી સ્થાતેમાં તેમને માથે 
હિ'માં સ્વતંત્ર ક્ષેત્ર ખેડવાનું જ આવી પડયું, અને તેમણે ચુજરાતમાં 
કચાંક આશ્રમ ખોલીને પોતાનું કામ કરવાનો ઇરાદો કર્યો. તેમાંથી 
સત્યામ્રહાશ્રમનતી ઉત્પત્તિ થઈ. 

ઈ. સ. ૧૯૧૫ના મે માસમાં આશ્રમ શર કર્યા. તેના નામા* 
ભિધાનને માટે થયેલા વિચારો પરથી આપણે ટ્ર_-કમાં તેમના ભવિષ્યના 
કાયની દિશા જેઈ શકીએ છીએ : 


“અમારે તો સવ્યતી પૂન્ન, સલ્વની શોધ કરવી હતી, તેના જ 
આગ્રહ રાખવે હતે, અને દક્ષિણુ આક્રિકામાં જે પત્દ્તિનેો ઉપયોગ 
કથો1 હતે! તેની ઓળખ ભારતવષષ'સાં કરાવવી હતી, અને તેની શક્તિ 


3૦ સત્યપ્યહની સીસાસપ 


કચાં લગી વ્યાપક થઈ રાકૅ એ ન્નેવું હતું. તેથી મે' અને સાથીઓએ 

સત્યામહાશ્રમ નામ પસ'દ કયું”. તેમાં સેવાનો અને સેવાની પદ્ધતિના 

ભાવ સહેજે આવી જતો હતે. ”” (આત્મકથા ૨: ર૨૬) 

આ ઉદ્દેશથી તેમણે હિ'દના રાષ્ટ્રજવનમાં ઝંપલાવ્યું. સત્યાગ્રહા- 
શ્રમની સ્થાપના, જે તેમાં સ્વત ત્ર ભાત પાડનાર નીવડી છે, તે 
તેનું મંગળાચરણુ ગણાય. આજે એમની પદ્દિતિ આખા રાષ્ટૂની બની 
કે, એમનું જીવન દેશમાં ધણાને પ્રેરક બન્યું છે, અને એમની પદ્ધતિની 
શક્તિની વ્યાપકતા પૂરેપૂરી સિદ્ધ થઈ ચૂકી છે. એ આજે તો 
જગતનું પણુ 'યાન ખેચી રહી છે. ધીમે ધીમે કયાં કયાં પગથિયાં 
ચડતાં ચડતાં એ બન્યું તે તપાસતા પહેલાં એફ રસિક પ્રશ્ન 
વિચારતા જ એ. 

ક્‌ 

શરૂઆતમાં જ આપણે ન્નેયું કે, ગાંધીજ હદની સેવાને અ'ગે 
અમુક ચોક્કસ મતે! ધરાવતા હતા. તે બધા હિ'દના રાજકીય વાતા- 
વરણુમાં નવાસવા હતા તે પણુ તેમને ખખર હતી. છતાં તે સાચા 
છે એ એમની ખાતરી હતી. પહેલી ગુજરાત રાજકીય પરિષદને 
પ્રમુખસ્થાનેથી તે વિષે તેમણું આમ કહ્યું હતું, 

“મારા વિચારો સામાન્ય પ્રેવાહની દિશામાં તદ્ન વહેતા નથી. 

કેટલાક વિરુદ્ધ દિરામાં વહેતા હેોચ એવો] આભ્રાસ મને આવે છે. . . 

એ વિચારોને સારુ એટલું જ કહીશ કે, તે આજકાલના નથી, પણુ ઘણાં 

વર્ષો થયાં બ'ધાયેલા છે. તેની ઉપર હું મોહિત છું, ને અહી વર્ષના 

અનુભવે તેમાં ફેરફાર નથી થયો.” 

“હિંદ સ્વરાજ'માં જેઈએ તેો જણાય છે કે, મહાસભાને તે 
હિ'દતી સર્વોત્કણ સસ્થા માને છે. તેને તે લગભગ પૂજતા જ લાગે 
છે. તેણે “જુદા જુદા ભાગમાં હિદીએને એકઠા કરી તેઓને “ એક 
. પ્રકન છીએ' એવો જુસ્સો આપ્યો, ” અનેક રીતે પ્રયત્ન કરીને 
“કોન્ગ્રેસે સ્વરાજના રસ હિં'દને ચખાડયો. ” આ સ્વરાજ તે ખેડૂતોનું 
સ્વરાજ હોવું જેઈ એ, ગરીખોનું હેવું જેઈએ, એ પણુ ત્યારથી 
તેઓ માને છે. 


# 


સત્યપ્ચણનેઃ પ્રચાર શૂ 


ટોલ્સ્ટોય જેમ જનતામાં જનાર્દનનાં દશન કરતા તેમ ગાંધીજ 
હિ'£દી જનતામાં કરતા લાગે છે. આજે તો તેને દરિદ્રનારાયણુનું નામ 
પણુ મળી ચૂકયુ' છે. જેને પોતે સુધારે! માને છે તે આ મુગ્ધ જનતા 
પાસે હુજી પણુ ટ%ી રલજ્રો છે એમ તેમની શ્રદ્ધા છે. તે કહે છે કે, 
“હિ'દુસ્તાન હજી તો તળિયે મજખૂત છે, ” કુધારો તો કેળવાયેલા 
કહેવાતા વગમાં પેઠો છે. તેથી સત્યાગ્રહની કાર્ય પરદ્દાતિ બરાબર ફૂાવવી 
જઈ એ એવી એમને અડગ શ્રહ્દા છે. “ વાત તો એવી છે કે, હિંદની 
પ્રનન કદી હથિયાર ધારણુ નહિ કરે. ન કરે એ ઠીક જ છે.” આ 
વાક્યમાં એમની ખેડૂત પરની શ્રદ્ધા ઉપરાંત પોતાના સાત્તિક શસ્ની 
ઉત્તમતાની પ્રતીતિ અને મમતા પણુ દૅખાઈ આવે છે. 


“હિંદની સસ્કૃતિ જને સાચી હેય તો સયામ્રહ સિવાય ખીન્ને 
માર્ગ મ્રહણુ ન કરાય એ એમની મોટી દલીલ છે.' “હે'દ સ્વરાજ'માં 
તે લખે છે, 


“પશ્ચિમનો સુધારે નિરીશ્ચરી છે, હિ'દ્ટી સુધારે સેશ્વરી છે. 
આમ સમજ ક્રદ્ધા રાખી હિ'દના હિતેચ્છુઓઆએ હિં'દી સુધારાને, જેમ 
બાળક માને વળગી રહે, તેમ વળગી રહેવું ઘટે છે. ” 
આવી જ ન્તની દલીલ ૧૯૧૭માં ગુજરાત રાજજ૪ીય પારેષદ 

આગળ તેમણે કરી હતી : 


“ હિં'દુસ્તાનની આશા એ જ રાખી રાકાય કે, આ મહાન પવિત્ર 
આચદેશ પોતાની આર્ચતાને, દેવી વૃત્તિને પ્રધાન પદ આપી મોટે 
ભાગે સત્યાગ્રહનો ઉપદ્દેરા કરરો --- શસ્રક્િયાને સવે[પરી પટ નહિ આપે. 
હિ'રુસ્તાનમાં ' શરીરબળ સત્ય છે' એ સૂત્રને માન નહિં મળે, પણ 


પ 99 


“સત્યમેવ જયતે ' એ સૂત્રને તો માન નિ:સ શય મળશે. 
ગે જ દલીલ વળી જુદી રીતે કરી બતાવી આમ સત્યાગ્રહની 
જ 
1હમાયત કરી છે : 

“ ખરે, આપણી મુરકેલીએ હિમાલય જેવડી છૈ. પણ જેવી 
મુશ્કેલીઓ છે તેવાં જ રૂડાં સાધને! તે દૂર કરવાને સારુ આપામી પાસે 
છે. આપણે પ્રાચીન પ્રન્નનાં સ'તાન છીએ. રોમ, યુનાન ઇનિતપિ; વગેરે 
દેશીની સભ્યતાના ક્ષયતા આપણે સાક્ષી છીએ. આપણી સભ્યતાને 


“૧૬ સત્યપ્ચહની સીોમાંસા 
સમુદ્રનાં પાણીની જેમ ભરતીઓટ થયાં છે, પણુ તે સમુદ્રની જેમ 
અચળ રહેલ છે. આપણા દેશમાં તદ્ન સ્વત'ત્ર રહેવા જેવી તમામ 
સામગ્રી છે; તેમાં મહાન પવ'તે। છે, નદીઓ છે; તેમાં ભારે સૃષ્િસો દર્ય 
છે; તેનાં સ'તાનો મહા પરાકમનો વારસે! મૂકી ગચાં છે... * 
આપણી સાત્તિક પ્રવૃત્તિથી ન જતી રાફીએ તે! આપણે આપણા 
વારસાને લજવીજું. ”' ( ગાંધીજની વિચારસૃષિ પા. ૬૦૫) 


આવી સાંસ્કૃતિક દલીલ ઉપરાંત એક તાર્વિક દલીલ પણુ 
તેમણે “હિ સ્વરાજ 'માં અતે પછી તો અનેક વાર કરી છે, તે 
-સાષ્ય સાધનની એકતાની. નને આપણે હિદના કરોડે ગરીખોનું સ્વરાજ 
લાવવું હેય તો તેનાં સાધન તેને અનુરૂપ, શસ્્રાથી ન્નુદદાં હોવાં 
જેઈ એ. કરોડે ગરીખો કથારે શર્રબહ થઈ શકે? તેને કેટલાં વરસ 
લાગે? ધારો કે હિંદ તેમ થયું, તોપણુ તેથી સ્વરાજ આવવાને બદલે 
શસ્રાજ અને યુરોપનો કુધારો જ આવરે. એમ થાય તો તો 
એઓલામાંથી ચૂલામાં પડ્યા જેવું જ થાય. એટલે કોઈ પણુ દેશનું 
અનુકરણુ ન કરતાં આપણા સાપ્યતે અનુરૂપ સાધતે। વિચારવાં એ 
આપણા પુરાણુ। દેશને છાજે. આ સાધન તો સત્યાત્રડ જ છે. આ 
ટ્ર કમાં તેમતી બીજી દલીલતો સાર છે. 


ટલાક લેક આ દલીલે। સામે અને ગાંધીજની એક'દરે આખી 
કાય પદદાતિ સામે એવી દલીલ ઉડાવે છે કે, ગાંધી તો પોતાના આંહેસા 
વગેરેના આદર્શેના પ્રચાર કરવા જ મથે છે; હિ'દસ્વરાજ માટે શું 
યોગ્ય છે તે તેમતે મન ગૌણુ વિચાર છે. આ દલીલ સાવ અણુસમજ 
અને અન્તાન જ સૂચવે છે, એ તેમના “ હિ'દ સ્વરાજ 'નાં પ્રકરણેની 
ચર્ચા પરથી પણુ જણાઈ આવે છે. તેમાં હિદતી રાજકીય પરિસ્થિતિની 
જે ચર્ચા કરી છે એ સાવ તાકેક કે તારિક જ છે? તે જણાવે છે 
કે, હિંદ તરવારને બળે નથી લેવાયું: “અગ્રેજી વેપારીને આપણે 
ઉત્તેજન આપ્યું ત્યારે તેએ પગપેસારો કરી શકયા. . . આપણને 
તેઓનો વેપાર પસદ આવે છે. . ,. આમાં વળી આપણે માંહોમાંહે 
તકરારો કરીને તેઓને વધારે ઉત્તજન આપીએ છીએ.” આ 
પશતિહાસસિદ્ધ સ્થિતિ આજે પણુ નઈ શકીએ એમ છે. 


સત્યાચહનેદ પ્રચાર ૬૩ 


આ સ્થિતિ પરથી, એક નીંતેદક્ષ ચતુર રાજપુરુષની જેમ, ગાંધીજી 
નિણુંય કાઢી બતાવે છે કે, તેથી તરવારતે ઉપાય અસ્થાને છે, આપણે 
જ આપણું ધર સાફ કરીએ એ જરૂરી છે. આપણી ઉપર્‌ આપણે 
રાન્ય ભોગવીએ તે જ સ્વરાજ છે, અને એ સ્વરાજ “ આપણી દથેળીમાં 
છે.” તેથી તેની પ્રાપ્તિ ત્વરિતમાં ત્વરિત કરવી હોય તો જે આપણી 
ઊણુપોને કારણે આપણુને ગુલામી વહેોરવી પડી તે દૂર કરવી.” તેમ 
કરવાને માટે દારૂગોળા કરતાં સ્વમાન અને સ્વદેશીની ભાવના વધારે 
કામની છે. જે આપણુને પસદ ન આવે તેનો નન્નેો ભણુવા તાકાત 
રાખીએ તો, કહેવત છે કે “એક નન્નો છત્રીસ રોગને હરે.' તે માણુસની 
પર્‌ પછી કોઈનો અમલ ચાલી ન શકે. “તે બળ જેનામાં છે તેની 
પાસે પછી હથિયાર્બળ કામ કરી શકતું જ નથી.” આવા માણુસ 
પાસેથી સત્તાધીશ તેની સ'મતિ વિના “એક પણુ કામ નથી લઈ 
શકવાની. આ સ્વરાજની પરિસીમા થઈ કેમ કે આમાં સ'પૂણું 
મ્વત'ત્રતા આવી છે. ” 

આ જે ઠંડી તાકાત છે તેને જ સથયાગ્રહ નામ આપ્યું છે. 

“ “આ સવ્યાગ્રહ હિ'દુસ્તાનનું ખાસ રાગ્ર છે. હિં'દૂસ્તાનમાં 
બીન્ન' રાસ્ર છં, ષણ સતાયહ [હે'દુસ્તાનમાં વિરોષે વપરાયૅલું રાસ 
છે, તે સર્વગ્યાપક રાક્ત છે, સર્વ કાળે વપરાયેલી છે, સવ સ્થિતિમાં 
વાપરવાની છે. . . . જેને એ શક્તિનું ભાન થાય તે તેને। ઉપયોગ 
કર્યા વિંતા ન જ રહે. જેમ પાંપણુ આંખની રક્ષા સ્વતઃ: કરે છે તેમ 
સલાગ્રહ પ્રગટે છે યારે તે સ્વતઃ: આત્મસ્વત'ત્રતાની રક્ષા કર્યા જ 
કરે છે. ”' (વિચારસૃદ્િ પ. ૧૦૨)/ 

આ તેમના ૧૯૧૭ સુધીમાં પ્રાસદ્દ થયેલા વિચારોમાંથી ટાંકી 
બતાવ્યું છે. તે પરથી જજગ્‌ાય છે કે, તેમણે [હિદી સસ્જાતેતે અનુરૂપ 
જ ્નાહે પરતુ તેની ૬૪રૂર ત્નેઈ ને તથા પરિસ્થિતિ સમજતે સયામ્રહનું 
હાથેયાર રોધેલું છે. એતો એથીય ચોક્કસ પુરાવો તે એ છે કે, હિ'દે 
તે તરત જ ગ્વીકાયું” અને થોડાં જ વર્ષોમાં લોક તેનો જતે ઉપયોગ 
કરતાં શીખી ગયા તથા નવાં નવાં ક્ષેત્રોમાં તેતા નાપ્િ કેળવવા 
લાગ્યા. એ વાત ખરી છે કે, તે ભણેલા વર્ગે નહોતું સ્વીકાર્યું”, પણુક 
સાચું હિંદ આ વગ'નું બનેલું નથી. અને આમપ્રેન્નએ સ્વીકાયું" એ 
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કલટું સત્યાત્રહનું કદર કરવા લાયક લક્ષણુ હતું એ હમણાં જ 
આપણે નજ્નેઈશેં. 
ડે 

ગાંધીજી હિદુસ્તાનમાં આવ્યા ત્યારના રાજકારણુ તરફ જવાથી 
જણાય છે કે, ત્યારે પરિસ્થિતિ જ એવી હતી કે સથાગ્રહ જેવા શસ 
વિના રાજદ્ઠારી ગાડું આગળ ન ચાલે. મહાસભ્નાએ સ્વરાજને માટે 
લોકમાં જુસ્સો પેદ્દા કર્યો હતો. તેણું દેશતો રોગ જેયો હતો કહેવાય, 
પણુ તેની દવા તેની પાસે નહોતી. સરકારના વિરોધી પક્ષના જેવી તેની 
સ્થિતિ હતી. પણુ પાસે કશ્ચું પીઠબળ નહેતું. તેથી તેનું કામ નિષ્ફળ 
અરજએઓ કરવી અને તે અકળ થાય તો પછી ચીઠિયાં નાંખવાં એમાં 
મુખ્યત્વે આવી રહેછું. 

ખીજ ખાજુથી આ સ્થિતિના હીણુપદને ન સાંખી શકનાર્‌ વર્ગ 
હિ'સાવાદની ( તેર્લ€૩1151 ) હારણુનીતિને વળગતો હતો. પણુ તેઓ 
પોતાનું કામ છાનાછપના જ કરી ફરકે, તેથી કશી પણુ સંગઠિત 
પ્રવૃત્તિ તે ન આદરી શકે અને પ્ર્નકીય સ્વરાજ સ્થાપવાને માટે જરૂરી 
એવી વ્યાપક લેોકકેળવણી તેએ ન સાધી શ્ઞકે. આથી પ્રન્ન તો 
તેમને સાથ ન જ દે, અતે સરકાર પણુ તેમને પકડી ધાક ખેસાડવાના 
પ્રસંગ શાની ચૂંકે? એટલે આ પક્ષ વ્યાપક લોકન્નગઝ્ૃતિ માટે કાંઈ 
કરી શકે એમ હતું જ નાંહે. આવી સ્થિતિમાં એટલું સપણ હવું કે, 
જાકડાને ઉકેલ અરજીથી કે હિસાવાદીની અધીરાઈથી આવે એમ 
નહોતો. ખેઉ શસ્રોની શક્તિની અવધિ આવી ગઈ હતી. કાંઈક એવી 
યુક્તિ હવે જ્નેપ્તિ હતી કે જેથી આમપ્રજાને જગવીને તેને સ્વરાજને 
પ્રશ્ન સમન્નવાય, અને એ રીતે તેમની ખરી શ્વાક્તનો સંગ્રહ કરી 
શકાય, અને એ બધું કરવાને માટે નહેર સ'ગઠિત પ્રભત્ત આમપ્રન્નમાં 
ચલાવવાનું શકય હોવું જેઈએ. સયામ્રહ બરાબર આવી પ્રભૃત્તિ હતી. 
શાંતિથી પોતાની ને ઊણુપોા હોય તે દૂર કરવા મથવું અને એમ 
આત્મશુહ્ધિ દ્દારા પોતાની શક્તિનો સગ્રહ કરવો તથા તેને એકત્રિત 
કરી પોતાની માગણીઓનું સલ એટલું બળવાન કરવું કે જેથી 
_સામાતે તે સ્વીકાયે જ છૂટકો થાય-- આ ટ્રકમાં સયામ્રહની 
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નીતિ છે. માગણુ અને હારણુ એ ખેઉ નીતિના દોષો તેમાં, નથી. 
પોતાની આત્મશુહ્દિના બળ પ૨ નિર્ભર રહેનારતે હારવાનું કયાં રહ્યું ? 
અતે જે પોતામાં જ દોષ જુએ છે તે માગવા પણુ કેમ જશે ? આમ 
[હે'દી રાજકારણુની પરિસ્થિતિમાં બરાબર બંધબેસતું સાધન ગાંધીજએ 
બતાવ્યું. આજ સુધીનાં સાધનમાં આમપ્રશ્નની જે ઉપેક્ષા હતી તે 
પણુ એ દ્દારા દૂર થય. 

આમપ્રળને પહેોંચવાતા એફ જ માર્ગ હતો: તેને આથિ ક 
મદદ પહોંચાડવાના કામ દારા મહાસભાને તેની સેવામાં મુખ્યત્વે રોકવી. 
ગાંધીજએ આ જ કામ બરાબર હાથ લીધું. રચનાત્મક કાંયકમ અને 
ખાદી દારા તેમણે હિદતી આમપ્રન્નનતે છતી લીધી અને મહાસભાને 
ભારે બળવાન સસ્થા બનાવી દીધી અને અરજી પાછળ લેોકમતનું 
આ પીટબળ ઉત્પન્ન કરી સચામ્રહને! “ અમલી ઉપાય? ( તૉહતદ 
૮1101) ) દૈખાક્યો. આપણે ઉપર જ્યું તેમ, લેકે તરત તેતે સ્વીકારી 
લીધો. ગાંધીજએ ધણી વાર કહું છે ક, ષ્ય પ્રસિદ્ધ સત્ર 
“સ્વરાજ મારે જન્માંસેહ્ધ હક છે,' એતી પુતિન એ છે કે, “અને 
તે મેળવવાનો ઉપાય સ્વદેશી ' છે. આમ મહાસભાને. હિંદના રોગની 
દવા પણ મળો ગઈ અને તરત જ તેનું બળ ઉત્તરોત્તર વધતું ગયું. 

આમ આપણે નઈ શ્વરકૉએ છીએ કે, હિ'દની રાજકીય 
પાર્‌સ્થાતિમાં જ ગાંધીજના શસ્ની ભૂખ રહલી હતી. તે ભાંગવાની 
સાથે જ સત્યાગ્રહના ઝ્રેચારતી ભૂમિકા તૈયાર થઈ ગઈ. તેની શરૂઆત, 
આપણે ન્નેયું તેમ, સત્યાગ્રહાશ્રમતી સ્થાપનાથી થઈ ગણાય. 


ન 
સત્યાત્રહના પ્રચારમાં સત્યામ્રહાશ્રમતી સેવાને આંક* પૂરેપૂરા 
ભવિષ્યતે ઇતિહાસકાર મૂકે તે ખરો. અહીં આપણે એટલું 
દિ આ લખાણ ૧૯૩૨માં લખાયેકું હોઈ તુરતમાં ગાંધીજએ પોતાના 
આશ્રમનું જે અનુપમ બલિદ્દાન ક્યું” (ઈ. સ. ૨૬૯૭૬) છે તેનો એમાં 
ઉલ્લેખ નથી. પણુ એ બલિદ્ટાનથી, અહી' જે વિચારે પ્રગટ કયા છે, એમને 
સવિર્ેષ પુષ્ટિ મળે છે એમ વાચક ત્રી. 
સ-પ 
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જેઈ એ કે, આ સસ્થા “જગતહિતની અવિરેધી એવી દેશસેવા 
કરવાની ડેળવણી લેવી, અને એવી દેશસેવા કરવાનો સતત પ્રયત્ન 
કરવો, ' એવા વ્યાપક ઉદ્દેશથી સ્થપાઈ છે. તે કારા ગાંધીજીએ 
પોતાનું સવસ્વ જગતને આપવા ઇરાદે રાખ્યો છે. તેને તે પોતાની 
સર્વોત્તમ કૃતિ માને છે. સેવાની પાઠળ દીક્ષિતતી સાધના હોવી 
જોઈએ ગમ તે પોતાતા નહેરજીવનની શરૂઆતથી જ માતતા 
આવ્યા છે. તેથી એવી સાધના કરનારાએના સેવાસ ધની સ્થાપના 
તેમણે આફ્િકામાં પણુ કરી હતીઃ કિતિક્સ અને ટૉલ્સટૅય ફાર્મ 
એ રીતે ઊભાં કર્યાં હતાં. હિ'દમાં પણુ એ જ ભાવનાથી આશ્રમતી 
સ્થાપના થઈ છે. એક ખાનગી પત્રમાં, આશ્રમને! ધર્મ શે! છે, તે 
“ તેમણે આ શખ્દામાં લખ્યું હતું : 

“સય અને અહિ'સાએ સમાજમાં ધર નથી ક્યું. એ હજી 
યુક્તિ તરીકે સ્વીકારાયાં છે. એટ્લે સેવકોને પગુ સ્પષ્ટ તથી થયું કે 
કે, સામાજિક સત્ય અને અહિ'સાનું મૂળ તે ન્યક્તિગત સત્ય અને 
અહિ'સા છે, એટ્લે આત્મશુષ્દ્રિ છે. આ વસ્તુ અમલમાં મૂરીને સ્પષ્ટ 
કરવા ખાતર આશ્રમની હસ્તી છે. આપણે ધર્મ, ગમે તેવા કલુષિત * 
વાતાવરણમાં હોવા છતાં પણુ, અશ્લેત્ર રહો સેવા કરવાને છે. ”” 

(“આશ્રમ સમાચાર' ૨૦-૮-૩૧) 

આ સંસ્થા તેમણે ગુજરાતમાં સ્થાપી તેમાં એ માન્યતા હતી કે, 

ચોતે ગુજરાતી હોઈ ગુજરાતની સેવા દ્વારા ઉત્તમ દેશસેવા કરી રાકરો. 
આ તેમના સ્વદેશી ધમને અનુરૂપ જ હતું. પરતુ સસ્થા ગુજરાતી છે 
એમ ન કહી શકાય. પહેલાં જ જે પચીસેક બાઈબણેનોનું કુટુંબ બની 
આશ્રમતી શરૂઆત થઇ તેમાં પરપ્રાંતીય પગ હતાં અને તેઓ બધાં ન્યાત- 
ન્નતના ભેદ વગર એકકુડુંબ ભાવથી રહેતાં હતાં. એ રીતનું આશ્રમનું 
સર્વપ્રાન્તીયપણું અતે સવ દેશીપણું પણુ આજ સુધી રહેલું છે. એટલે 
કામી એકય અને એકરાષ્ટ્રભાવ તે તેના પાયામાં જ ન'ખાયલાં છે. 
શર કરતી વખતે આ કુઠડુંબમાં કોઈ અસ્પૃશ્ય વર્ગનું નહોતું. પણુ 
તેની જગા તો રાખી જ હતી. એટલે ન્યારે થ્રી. અમૃતલાલ ટક્કરે 
ભાઈ દૂદાભાધના કુટુંબને મોકલ્યું યારે તેને ' માટે સ્થાન કવૈૈયાર્‌ જ 
હતું. આમ રાષ્ટ્રીય એકય અને. અસ્પૃસ્‍્યતાનો અભાવ આશ્રમના 
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મૂળમાં જ રે્‌પાયેલાં છે. તેથી તે સસ્થા ગુજરાતમાં હોવા છતાં 
સવ'પાંતીય છે, અને સવ ધમ અતે ન્નતિના લેકે કશા ભેદભાવ 
વિના ત્યાં રડીને તાલીમ લેતા આવ્યા છે. 


તેનું કામ જેવા વળતાં તરત દેખાશે કૈ, રચનાત્મક કાય કરમની 
ગ્રેરણા ને તાલીમ દેશે યાંથી જ લીધી છે. ખાદીનો સ દેશે દેશભરમાં 
પહોંચાડવામાં આશ્રમનો પહેલે ન'બર આવે. ચરખાસ'ધની પ્રાયોગિક 
શાખા હમેશ આશ્રમે જ સ'ભાળી છે. ખીજાં મોડું કામ રાષ્ટ્રીય 
કેળવણીનું ગણાય. આજે જે ગુજરાત વિદ્યાપીઠ અને દેશનાં ખીન્ન' 
રાષ્ટ્રીય વિધાપીઠ રૂપે ઊગી નીકળ્યું છે તેનું ખીજ તો ગાંધીજએ 
આશ્રમમાં શરૂ કરેલી નાનાકડી પ્રયોગશાળા જ ગણાષી ન્નેઈ એ. 
એને વારસો આજે ખબીન્ન સ'ભાળતા થઈ ગયા એટલે તે પ્ર્ભૃત્તિ કાંધકિ 
અરી ત્યાં આટોપાતી “ય છે. પરતુ તેનું સ્થાન સ્ત્રીકેળવણી લેતી જતી 
લાગ છે. ૧૯૨૬માં ગાંધીજ એક વષ ક્ષેત્રસન્યાસ લઈ આશ્રમમાં 
રથ' તે વખતથી આ કામ નજરે ચડૅ એવું વષ્યું છે. 


સત્યાત્રહતી લડતના સીધા કાર્ય માં આશ્રમ નથી ઊતથું. ૧૯૩૦માં 
એસીની ઢ્ુકડી લઈ ગાંધીજી દાંડીકૂચે નીકળ્યા એ પ્રસંગ બાદ કરવો 
જાઈએ ખરે. બાછી, મુખ્યત્વે આશ્રમ સચાગ્રહની તાલીમ અઃપનારી 
તથા દેશ્ચસેવાનાં ક્ષેત્રોમાં પ્રયોગો કરી નવી નવી શોધો કરનારી સસ્થા 
રણી છે. અને એ એતે! નાનોસનેો ફાળા નવી. ગાંધીજના જીવનસ્ાસ્રના 
પ્રયોગો જુદા રાખીએ તોપણુ આશ્રમે જે જાતમહેતતનું ગૌરવ, 
સાદાઈ તથા સ્વચ્છતા કેળવ્યાં છે, તેના ગુજરાતમાં ડીક પ્રચાર થયેલે 
“તવા મળે. વળી  રાષ્ટ્રજવનના કૈન્દ્રરપ બનેલા જે અનેક આશ્રમો 
' તેવી સંસ્થાએ ૧૯૧૭ પછીના સત્યામ્રહયુગમાં 1છેદમાં સ્થપાઇ છે, 
તે બધી ગાંધીજના આશ્રમને આદર્શ માનીને ચાલે છે ને યથાર્શાક્ત 
અનુસરે છે. અતે આશ્રમમાં તાલીમ લઈ ને દેશમાં પથરાચેલાં સેવકની 
ગણુતરી કરીએ તો તે પણુ નાની ન થાય. “ ધાંધાશેયા કામની વચ્ચે 
અતે ધીમા રચનાત્મક કામ વગ્ચોનો ભેદ અને પહેલાનો પક્ષપાત 
અને ખીજને અણુગમે।” લે!કમાં સામાન્ય જ્નેવામાં આવે છે. એમાંનું 


૧ સત્યપ્યહની સીસદસપ 


અણગમાનું મહત્ત્વનું કામ આશ્રમે કરીને સત્યામ્રહતી અઠ્દિતીય સેવા 
કરી છે એ, આંતિશયેોક્તિદોષના ભય વિના, કહી રાકાય. 


પ્‌ 
સત્યાત્રહના ગ્રેચારનાં પગથિયાં નનેવા તરપ્ર હવે જઈએ. 
શરૃઆતમાં જ આપણે ન્નેયું હતું કે, ગાંધીજને સત્યાગ્રહની “' એળખ 
ભારતવર્ષ માં કરાવવી હતી અને તેની શક્તિ કયાં લગી વ્યાપક થઈ 
શકે એ નેવું હતું. ” આપણે એ પણુ જોઈ આવ્યા કૈ, હિદુસ્તાનનું 
રાજકીય કોકડું એક જ રીતે ઊકલી શકે એમ હતું, અને તે કોઈ 
પણુ સ્વમાનભરેલે સ્વાવલખી “ અમલી ઉપાય * ( તો1€૦૬ કહ11011 ) 
શોધી આપીને. એટલે શ્રી. ₹ન્દુલાલ યાન્તિક ' અસહકાર 'ની પ્રસ્તાવનામાં 
લખે છે તે મુજબ -- 


“ગાંધીજ સ્વદેશ પધાયાં એટલે તેમના અમાથ અસ્રના 2 કાર 
જોવા પ્રન્ન સ્વાભાવિક રીતે તલધી રહી. પણ તમની પાસથી જે ન્નરુઈ 
મત્ર મેળવવાની આશા રાખી હતી, તે તરતમાં તે! સિષ્કફૂળ જ ગઈ 
શ્રી. ગોખલે સાથે મળીને તેમાંગે પહેલેથી નકા ક્યું હવં તે મુજ્બ 
લગભગ બે વર્ષ સુધી, તેમણે રાઝ્કીય જવનમાં કઈ ભાગ કીધો 
નહી'. . . . આખમતેમતા આશરે બે વર્ષનતઃ ધરિચચથી તે! અન્ન 
કઈક નિકારા થઈ, અને કઈક મૂંઝવણમાં પડી. ” 


પણુ તે મૂઝવણુ અધૉરાઇની જ હતી. ૧૯૧૭માં ચપારણુના 
બએડૂતોએ તેમને પોતાનાં દૂઃખ નિહાળવા નોતર્યા, જેમાંથી “આખા 
હિદુસ્તાનને સત્યાત્રહત! અથવા કાયદાના સવિનય ભગતો પહેલે 
સ્થાંનેક પદ્થ પાં મળ્યો. ' ત્યાંનું કામ પૂર પરવાર્યા પણુ ન હતા 
ત્યાં તો પોતાના જ પ્રાંતમાં સેવાનું ક્ષેત્ર તૈયાર થઈ રહું હતું. ખેડાની 
મહેસૂલબધીની લડત અતે અમદાવાદતા મજુરોનું “ ધમ યુદ્ધ ' તેમને 
સીથે સાથે % શારૂ કરવાં પડયાં. આમ ત્રણુ લડતો ૧૯૧૭-૧૮માં 
થયશ્ચસ્વી રીતે પાર્‌ પાડી: તે દ્વારા દેશને દેખાડયુ' કે સત્યાગ્રહ એક 
વિલક્ષણુ શસ્ત્ર છે. ગાંધીજને તેમાંથી સારી સ'ખ્યામાં સાથીઓ મળ્યા, 
જે આજે સત્યાત્રહતું આગેવાનાભયું” કામ કરી રલા છે. 


સત્યાાચહને। પ્રચાર શહ 


સરદાર વલ્લભભાઈ ખેડાની લડતમાં તેમના જમણા હાથ હતા. 
જ્યારે તે ચપારણુ કે કામને અગે બીજે કઈ બહાર જતા ત્યારે 
લડતનું સીધું કામ તેમને સાંપી જતા. કરમસદમાં ભાષમુ આપતાં તેમણે 
તેમને વિષે આવી આશા પ્રગટ કરી હતી, “આ ગામ વલ્લભભાપનું 
છે. વદ્લભભાઈ જેકે હજી ભક્ટીમાં છે, એમને સારી રીતે તપવાનું 
છે, તોપણ મને લાગે છે કે એમાંથી આપણે કુંદન કાઢીસું.” એ 
આશા કેટલી બધી ફળીભૂત થઈ છે એ આપણે નણીએ છીએ. 
ખેડાની લડત પછી એડ પરિણામ તો એતી મેળે આવી ગયું કે, 
વહ્લભભ'ઈ ગુજરાતના સબા બન્યા અને ગાંધીજને આખા રૈશના 
નૈગૃત્વનું આવી પડતાર્‌ કમ કરવા છૂટા કર્યા. 

૧૯૧૫થી ૧૯૧૯ સુધીની આ વાત થઈ. ૧૯૧૯માં સત્યાગ્રહે 
ગએેક્ટમ કૂદકે! માર્યો અતે દેશવ્ય'પી ચળવળનું રૂપ લીધું. હદના 
ર્વ્રાતગ્યયુદ્ધમાં ૧૯૧૫ પછીથી સત્યાત્રહ્યુગ રાર થયો એમ કહીએ તો 
તેની ચાર ચોખી મગત્લો બતાવી શકાય : 

૧. ૧૯૧૫ થી ૧૯૧૯ સુધીની સત્યાયહતા પરિચયતી મજલ 

ર. ૧૯૧૯થી ૧૯૨૧ : સત્યાગ્રહના જુઆળને। સમય 
* ૧૯૨૨થી ૧૯૨૬: ખામે!શીતો સમય 

૪. ૧૯રફ૪થધી પૂષ્મુ સ્વરાજતે। યુગ. 

આમાંની પહેલી મજલનેો ધ્રાંતહાસ આપણે જ્નેયે।. 

બીજ મજલ રોલેટ ફાયદાથી શરૂ થઇ. તેને લેકે “ કાળો ફાયદો ” 
નામ આપ્યું એવો તે અકારો હતો. ગાંધીજએ તેતે “ રાજકર્તારૂપી 
શરીરમાં ઊ'ડા રહેલા રગતી આ “બિલે ' સપણ નિશાની છે” એ 
શખ્રોમાં વણું વ્યો છે. તેનો વિરોધ કરવાના બધા હળવા ઉપાયો લેવાઈ 
ચૂકયા, પણુ સરકારે કાયદ્યો પસાર કર્યો. ત્યારે ગાંધીજએ મરણુપથારી- 
એથી પણુ તેની સામે સયાત્રહ કનહેર્‌ કર્યો. થોડાક 1મેત્રે જ તેમના 
સાથી હતા. આ ખધી વાતો તાન્‍્ન જ પપતિહાસની હોવાથી અહીં 
લખાણુની જરૂર નથી. પણુ તે વખતની લે।કતી સ્થિતિ અને તેમણે કરેલે 
ડયુ આવકાર, તેતા પ્રચાર્તી દૃણ્િએ, આપણે અહીં નવાં 
જો એ. 


દર્દ 
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ગાંધીજ લખે છે : 

“ચાલતી કોઈ પણુ સ'સ્થા સચાાગત્રહ જેરું નવું શગ્ન ઉપાડી લે 
એમ બનડું મે અશક્ય માન્યું. તેમી સત્યાયહઠ સભાની સ્થાપના થઈ. 
* * ૦ આ સભામાં છં પ્રમુખ બન્યો હતે. મે' ત્તેયું કે શિક્ષિત 
વગ અને મારી વચ્ચે બહુ મેળ નહિ ન્તમી શકે. . 

પણુ આમપ્રન્ન તરફથી એમણે ખીજાં અનુભવ્યું. તારીખ દડ્ડીનાં 
હડતાળ તથા ઉપવાસ આખા દેશમાં મનાયાં, અને તે પણુ “તૈયારીને 
સારુ લાંબી મુદત આપવાનો વખત જ નહોતો ' છતાં. ગાંધીજ લખે 
છે, “કાણુ જણે કેમ આખુ ગોઠવાઈ ગયું. આખા હિ'દુસ્તાનમાં -- 
શહેરોમાં અતે ગામડંમાં --- હડતાળ પડી. આ દૃસ્‍્ય ભવ્ય હતું.” એનો 
અર્થ પણુ સ્પણ હતો : હિ'£દી જનતાએ ગાંધીજીને પોતાના નેતા ચૂ'ટી 
કાઢ્યા; મહાસભાએ હવે પોતાનો મેળ ખમવડાવવાને! હતે. 

આ મેળ ખાતાં પણ્‌ વાર ન લાગી. પક્બના અત્યાચાર અને 
ખિલાફતતા અન્યાય બાબતની સરકારની હડીલી અને પ્રશ્નદ્રોહી નીંતે 
તેમાં કારણુ બતી. મહાસભાને આ કટોકટીને પ્રસગે પોતાનું સુકાન 
સ્વીકારાયો. આ વખતે આપણે અસહકાર શસ્્રતો જન્મ જ્નેયો. આજ 
સુધી ગાંધીજ બ્રિટિશ રાજના શુભ હેતુમાં શ્રદ્ધાળુ હતા તે હવે મઢ્યા : 
તેમને તે “ રાવણ્રાજ્ય ' સમાન લાગ્યું. એથી, સલામ્રહની શક્તિ પણુ 
હવે નવી જ રીતે કસાવાની શર થઈ. માત્ર અમુક સુધારા જ કરાવવાનું 
સાધન નહિ, પણુ એક બળવાન સરકાર પાસેથી સ્વરાજ હાંસલ કરવાના 
રાસ્ર તરીકે તેતી પરીક્ષા હવે શરૂ થઈ. ૧૯૨૧માં ગાંધીજ કૈદ પકડાયા 
અને એ તેટલેથી અધૂરી રહી. ગાંધીજએ જેને “પહાડ જેવડી ભૂલ ' 
તરીકે ઓળખાવી છે તે તેનું કારણુ બન્યું. લોકે અહિ'સા ચૂકીને પહાડ 
જેવડી ભૂલ કરી, તેને ગાંધીજએ પોતાની ગણી અને સત્યામ્રહને 
અટકાવી “ ખામોશીના પાઠ ' આપવાનું શર્‌ કયુ. 

અહીં આગળ આપણે, સત્યાત્રહના પ્રચાર્નાં બે સાધને, જે 
આ મજલ દરમિયાન પ્રયમ શરૂ થયાં, તેતી નોંધ લેવી ન્નેઈ એ. 
“તવજ્વન?' અને “યગ ઇંડિયા ' ગાંધીજને ૧૯૧૯-૨૦માં સોંપાયાં. 
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તે ખે છાપાં મારકૂત તે પ્રજ્નને સત્યાગ્રહની તાલીમ આજ સુધી આપી 
રજ્યા છે. એના નિના પ્રચારનું મહત્ત્તતું અંગ જ કપાઈ નત એ વિષે 
કોઈને શકા નથી. 
૧૯૨૪માં ગાંધીજી જેલમાંથી આત્યા ત્યાં સુધીની તેમની 
ગેરહાજરી દરામિયાનનું એક કામ તોંધવું જેઈ એ તે “ સલિનયભ'ગ તપાસ- 
સામિતિ. ' તેતે કેટલાક “ ઉત્સાહભંગ તપાસસમિતિ ' પણુ કહે છે, 
કાર્‌ખુ કે ચુસ્ત અસહકારમાંથી ધારાસભાવાદી સ્વરાજ-પક્ષ ઊભો 
કરત્રામાં આ સમિતિને કાંઈક ફાળો હતો. ૧૯૨૪માં આવીને ગાંધીજએ 
જેયું કે, અસહકારીઓમાં સહકા૬ રહ્યો નથી, સ્વરાજ-પક્ષ જગ્યો છે 
અને '“તનાર્ફેરવાદી' ને તે લડે છે; હિદુ-મુસલમાનતેો પ્રશ્ન પાછે 
ખળભળ્યધો છે;--એટલે કૅ, સત્યાગ્રહની મૂળ જરૂરિયાત જે એકતા તે 
જ પાછી સ્થાપવાની છે. એટલે તેમણે 'પુનશ્ર હરિઃ એઃમ્‌' કયું. 
ચરખાસધની સ્થાપના કરી લોકમાં પાછો પ્રવેશ વધારવે! શરૂ કર્યો. 
લોકની તો સત્યાત્રમાં શ્રદ્ધા જેવી ને તેવી જ હતી. બે।રસદ, 
નાગપુર તથા ગુરું-કા-બાગના સત્યાત્રહ તેમના કારાવાસ દરમિયાન 
લડયા હતા. અતે ૧૯૨૪ પછીતી વાયકોામ, ચેરાળાપેરાળા વગેરેની ' 
લડતો સત્યાત્રહની લોકાંપ્રેયતાતી જ સનક છે. ગેટલે સુધી લેક 
સત્યાગ્રહ પે! તાની મેળે કરવા દારી જતા હતા કે, આ સમયે ગાંધીજને 
ખાતર ણ પતે શાક શોધક હાઈ, તેમની સલાહ લેવી ન્નેઈ એ. 
મર્યાદા ચૂકીતે જે સત્યાગ્રહ કરાય તો પારકાની ભૂલે એ નવું શસ્ત્ર જ 
લોકમાં અમિય થાય એટલે આવી સાવચેતી જરૂરતી હતી. 
મહાસભાની તીતે ધારાસભાને તવી રીતે અજમાવી ન્ેવા 
તરફ ઢળી હતી. ગાંધીજની તો તેના બાહષ્કારમાં શ્રદ્ધા જેવી તે તેવી 
જ «તી. તેઓ તો ચરખાસ'ધ અતે ખી”ન' રચનાત્મક કામોમાં લઃગ્યા 
તા. એટલે તેઓ સ્વરાજની સીધી લડતમાંથી હઠી ગયા કે શું એમ 
જ ગક વાર્‌ તો લોકોને લાગ્યું. તેમતે મત ધારાસભા તે! પરાયું ને 
અજાણ્યું શસ્ત્ર હતુ. આવી પરિસ્થિતિમાં ૧૯૨૮નું બારડોલીનું 
મહેસલખધીતું યુદ્ધ ત્યાંના ખેડૂતોને જેટલું રાહત આપનારું . તીવડયુ' 


5૭2 સત્યાચહની સીમાસા 


તેના કરતાં દેશના વાતાવરણુને 1વિદ્યન્મમ કરનાર અને આમમ્રશ્નને 
પાછી આંશા આપનારું વધારે નીવડ્યું. ભણેલા ગો પષખુ એક વાર્‌ 
તો તે જઈને હેબતાઈ ગયા. એ યુહ્ધે આખા ન/ગતનું ષ્યાંન ખે'ચ્યું 
અને તેના નેતાને આમમળએ “સરદાર' કહીને નવાજ્યા. વચ્ચેનાં 
નબળાં વર્ષો જનણે ભૃસાઈ જ ગયાં એવી લેકમાનસ પર એતી અસર 
થઈ! અતે લેક ગાંધીજને પાછા પોતાતા કામમાં ખે ચ્યા. 
ધારાસભાવાદી પણ્‌ પોતાતી શ્રદ્ધા ખુટાડી રહ્યા જેવા થયા હતા, 
તેમના આગેવાને! જોતા હતા કે, રાજમાન્ય રસ્તા આખરી ઇકજ્ઞાજની 
ગરજ અહિ. સારી શોને ડિ પ તો મેવ લોક શોર ક. 
મરકારની સાઇમત કમિશનતી ભલે એ તેમની પ્રતીતિ પુરી કરી 
આપી, ૧૯૩૦થી મહાસભાએ પાછો ધારાસભાને। બહિષ્કાર સ્વીકાર્યો 
અને પૂણુ સ્વરાજપ્રાપ્તિતી છેલ્લી મજ્લ શરૂ થાઈ એ મજ્લ કયારે 
પૂરી થશે એ તો પ્રભૃ જાણે.* પર'તુ આ બધા ઈઈતિહાસપરીક્ષણુ પરથી 
આપણે એટલું જેવા માગતા છતા કે, પોતાનો જે વિશ્ચાસ હતો કે 
હિંદનાં સામાજિક, ધાસિક તેમ જ રાજજીય બધાં દરદેોની દવા 
સજામ્રહ છે તે વિશ્ચાસ ગાંધીજએ દેશનો પણુ ટીક ડીક અ'શે કર્યો 
છે; અને એમ કરીને પ્ર્નજીવનનાં અનેક અ'ગોમાં નવું ધામિંક નેમ 
અને સસ્કરણુ બળ આપ્યુ છે. 

આ છેલ્લી મજલ પૂરી કર્યા પછી શએક મજલ રહૈ તે હિ'દ- 
સ્વરાજમાં સયામહનો સાવત્રિક વ્યાપક ઉપયોગ કરી ભતાવવાની. 
એક વિશાળ દેશ એટલે સુધીની માણુસાઈ નીં કક્ષાએ પહોંચશે ? 
એ તો ભવિષ્ય દેખાડશે. પર'તુ એટલું ચોક્સ છે ઉ, ગએ થશે -ત્યારે 
સત્યાત્રહનો દિગ્વિજય થશૈ અને અશોકના યુગે અટકેલું એવું ધમ ચક- 
પાર્વતન પાછું હિદે દુનિયામાં સ્થાપ્યું હશે. 

* જ મજલનો એક મેણા તખકો આજે ( ડિસે ખર, 1૯૪૭ ) ખરે 
થયો ગણ્‌!ાય--- હિ'દે પરદ્દેશી રાન્ન્યને દૂર્‌ ક્યું' છે. પર લું. ગાંધીજ કલ્યુ' 
છે તેમ, હિ'દ-સ્વરાત્ત્ય હજી દૂર છે; તે લાવવાનું છે. તેને માટે રાષ્ટટ્વજ 
પર્‌ તે! અસોકનું ધર્મ ચક ચડચુ' છે; લોકનાં મન પર? તે વિષે ટૂકમાં 
ગાંધીજ કહે છે કે, હિ'દે સબળની અહિ'સા સ્વીકારી નહોતી એમ હવે 
મને લાગે જે. 


દ્‌ 
સત્યાગ્રહ અને ઇતહાસ 


“જગતમાં ભરતીઓટ થયાં જ કરે છે. પણુ અ'તે ધર્મનો જ જ્ય 
થાય છે. સતોના! નારા નથી થતો, કેમ કે સત્યને! નારા નથી થતો. દુછાને 
નાર જ છે, કેમ કે અસઃયને આસ્તિત્વ નથી.'' 

--ગાપધીજ 

સયામ્રહનેો આટલો વિચાર કર્યા પછી, કદાચ, તેને “ઇતિહાસમાં . 
સ્થાન છે કે કેમ, એવે! સવાલ ન ઊઠવે। જેઈ એ. છતાં ધણી વાર 

ા ક ક ણા. " ઇન ક 
ઈતિહાસના તારણુરૂપે હિસાબળની [1હૅમાયત કાઢી બતાવવામાં આવે 
જે, એગ્લે એ સવાલ જુદો ચર્ચવાતી જરૂર રહે છે 
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સમાર્જાહેતના કેઈ પણુ સવાલની ચર્ચા ્ાતિહાસ વિચાર્યા વિના 
ન થઈ શકે. તેમાં પણ સત્યાશ્રક જેવા જીવનગ્યાપી સિદ્ધાંતને માટે 
તો તે વધારે સાચું છે. ષો. લાસ્કી તેતી ' કૉમ્યુનિઝમ ' 
ચોપડીમાં કહે છે તેમ, સમાજધમનેો કેઈ પણુ સિદ્ધાંત અતે 
ધતિહ્રાસ પરથી તારવેક્ઞા અમુક રહસ્ય ઉપર આધાર રાખે છે: 
ઇતિઠાસક્રમમાં થયેલા માનતવસમાજના અનુભવે અનુસાર તે છે અને 
એના ઉપરથી તે ઘડાયેલે છે એમ બતાવીને જ તેની હિમાયત પાકી 
રીતે કરી શકાય. એથી જ કાલ માક્સે  તેતા સામ્યવાદતી હિમાયત, 
ઇતિહાસનું રહસ્ય આથિક છે અને તેનું સાધન વર્ગ વર્ગ વચ્ચેતો 
કલઇ છે એમ સ્થાપન કરીને, કરી હતી. આપણે શરૂઆતથી ન્નેતા 
આવા છીએ 3, સત્યામ્રહ સમાર્જાહેતનો, જીવનનાં સર્વ ક્ષેત્રોમાં 
વ્યાપક, એવે 1સદ્ધાંત છે ને તેતી 1નેરાળી સામાજજક ફિલસડફી છે. 
તેથી કરીને તેના પાયારૂપે ર્છાતેહાસનેો અર્થ તપાસવો એ આવશ્યક 
ગણાય. 

હિન્દ સ્વરાજ 'માં વાચક અધિર્પાતિતે આ બાબત જે સવાલ 
પૂછે છે તે આ ચર્ચાનો પ્રતિનિધિરૂપ પ્રશ્ન છે : 
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જી. 


“તે જે સત્યાહ અથવા આત્મબળની વાત કરે છે! તેનો કઈ 
એતિહાસિક પુરાવો છે? આજ લગી એક પણ પ્રન્ન તેવા ખળથી 
ચડી હચ તેવું સેવામાં નથી આવવું. મારફાડ વિના દુષ્ટ સાંધા રહે 
કજ નહિ એવી પ્રતીતિ હજી પણ લ્યા કરે છે.” 

આ પ્રશ્નમાં ઠદ્વિવિધ ઉત્તરની માગણી રહેલી છે. એક માગણી 
તો આ છે 5, સત્યાગ્રહતા સામુદાથિક પ્રયોગના દાખલ! ધપ્રતિહાસમાં 
છે વાચક માને છે % નથી. તેથી તે જણાવી જ દે છે કે, કાઈ 
પણુ પ્રશ્ન તેનું બળ વાપરીતે ફાવી જાણી નથી. એ પરથી વાચક બીજ 
શક! કરે છે કે, એમ કોઈ ફાવી શકે એવી પ્રતીતિ પણુ, જેવી 
શરીરબળતે માટે પડૅ છે તેવી, નથી પડતી, તેવી પ્રતીતિ પડવાને 
માટે ફઈ કારણુ હોય તે બતાવે. આ દિવેધ પ્ર આપણે 
તપાસવાને છે. 

સત્યાત્રડ એટલે પ્રેમખળશી લડામેલીં સામુદાયિક લડત એ 
અર્થમાં એતિહાસિક દાખલો નથી એ વાચકની ધારણા સાચી ગણાય. 
ગાંધીજએ જે વ્યાપક પ્રયોગો કરી બતાવ્યા છે તે એવા દાખ્ખલા 
ગણાય 'ખમરા. તેના પરથી હિંદમાં સત્યાત્રહ વિષે પ્રતીતિ પણુ પડતી 
ન્નમય છે અને આપણે બભ્તે તેનો સદળ પ્રયોગ કરી બતાવીએ તો 
જગતને પણુ એમાં શ્રદ્ધા બેસે. છતાં, આજે પ્રતિદાસમાંથી બતાવી 
શકાય તેવો દાખલો નથી, એમ જ કહેવું ધટે. ફ્રેન્ચ લસ્કર સામે 
મોરેક્કોનતા આરબો નિઃશસ્ર ઊભા ર૨લ્યા તેથી ફ્રેન્ચ લસ્કરે તેમને ત 
માર્યા, એ રૃષ્ટાંત ગાંધીજએ એક જગાએ આપ્યું છે. પણુ એ 
સાનપૂવ ક સત્યાત્રહ નહોતો એમ તેઓ તેની સાથે જ જણાવે છે. 

પરતુ વાચકતી બીજ શકા કે, સત્યાશ્રહમાં શી રીતે શ્રદ્ધા 
ખેસે, તે આવા દાખલાની શેધમાત્ર નથી. તેમાં તો તે એતિહાસિક 
પ્રતીતતિનો પ્રશ્ન ઉઠાવે છે. તે તપાસવા આપણે પ્તતિહાસનો અર્થ 
તપાસવાનો રહે. શું, સયાગ્રહ એ પ્તિહાસથી ઊલટા પ્રવાહમાં લઈ 
જનાર બળ છે? ખરેખર, સમાજરચના, સમુદાયની જરૂર્‌ એવી જ 
નળતતી છે ક તેમાં પ્રેમખળ નકામું તીવડે, શરીરબળનતેો કાયદો જ 
કામ આવે? લડાઈએ। શું સમાજમાં પ્રગતિકર્‌ નથી? પતિહાસ 
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એમ શીખવતો લાગે છે કે, આનો જવાખ હકારમાં છે. આ માન્યતા 
સાચી છે કે શું, એ આપણે વિચારવાને પ્રશ્ન છે. 
2 

આ વિચારતી વેળા એક વસ્તુ એ યાદ રાખવાની છે કે, આ 
ચર્ચામાં આપણે મનુષ્યપ્રયત્નના છેવટના ઉદ્દેશની વાત કરીએ છીએ, 
સમાજ અને સસ્કાતિનાં મૂળ પ્રેરકબળ તથા ઉદ્દેશ ચચી'એ છીએ.” 
અમુક કાળે સ્વાર્થવશ થઈ ને લેક મગજ ખોઈ ખેઠ્ા અતે મારામારી 
પર ચડી ગયા, એવું ધતિહાસમાંથી બતાવી શ્ઞકાશે. પણુ તે પરથી, 
શરીરબળ એતિહાસિક રહસ્ય છે એમ ન તારવી શકાય, - આપણે આ 
પ્રકરણુમાં મનુપ્યહૃદ્યની અતે સમાજની ગાત કઈ દિશામાં છે તે 
ધઇતિદાસમાંથી ન્નેવા માગીએ છીએ. તેતે માટે અમુક વખતનો દંતિહાસ 
નહિ, પણુ મનુષ્યન્નતના ઇતિહાસનો સરવાળે સારાંશ શો છે, એ 
નેવું જનેઈ એ. 

આ રીતે વિચાર કરતાં આપણુનૅ તરત દૈખાશે કેં, લડાઈ વગેરે 
તો પ્રાસંગિક ઘટનામાત્ર છે; અને નહે કે કલહ, નહે કે યુહ, પરતુ 
મેળ, પરસ્પરભાવ, નૅ પ્ર્ગાતિ એ મનૃષ્યઢુદયના અને -સમાજના પુરુષાર્થ નું 
અંતિમ રહસ્ય છે. એડોલ્ફ વટક ફરીને એક લેખક જણાવે છે તેમ. 

“નીતિશાસ્ર ઇતિહાસને તેનું યુક્તિસિદ્ધ *્યેય આપે છે અને 
નાતિધર્મમાત્રનું અ'તિમ કાર્ય સાર્વભોમ ઇ!તેહાસને સપૂ્ણ" સ્વરે 
લઈ જવાનું છે. નીતિશાસ્ર વિનતા ઇતિહાસની સાચી સમજ અસ'ભવિત 
છે; સાર્વભૌમ ઇતિહાસ એ સમાજહુટયમાં રહેલા નૈતિક તત્વનું 
પ્રત્યક્ષ રણમેદાન છે.” 

યુર્‌પનઃ ઈતિહાસની સમીક્ષા કરતાં લોડ એક્ટન ૧૯મા સૈકાના 
ત્યાંતા ક્રાંતિયુગ પર વિચાર કરતાં જણાવે છે : 

“સમાજની મહાન જતે તત ઉદ્દાર માર્ગમા કરતાં હિંસાથી ધણે 
ભાગે સધાતી હોય, ન્તે ઘટનાઓનું વલણ અને વહન ઉત્પાત અને 
ધડાકાની બા4્ઠુએ હાય; ને દુનિયામાં ધર્મસ્વાત'ત-્ય ડચ કાંતિને, 
ખ'ધારણવુક્ત રાજત'ત્ર અંગ્રેજ કાંતિને, સમવાયી પ્રેન્તત'ત્ર અમેરિકાની 
ક્રાંતિને, રાજદ્વારી સમાનતા ડ્રેન્ચ અને તે પછીની કાંતિને આભારી 
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હચ, તે રસિક ભૂતકાળના અમારા ઝેવા નમ્ર અભ્યાસીઓનું સ્થાન 

કચાં રહ્યું? કેમ કે કાંતિવાદીની જત ઇતિહાસકારને ઉડાવી દે છે. . . . 

પરતુ એક નવલકથામાંય નવાઈ પમાડે એનું અણધાર્યું” સત્ય એ છે કે, 

કાંતિ ઇતિહાસ પર મી'ડું' નથી વાળતી પણુ એવાં પુન:સ્થાપના કરે છે.” 

એટલે કે, ક્રાંતિથી ઝિ'સાવાદ નથી સ્થાપિત થતો, પણુ ઊલટો 
શાંત પ્રગતિવાદ જ સિહ થાય છે. 

ભનને એમ ત હોય તે જગતનું ભવિષ્ય એવું જ નમાનવું જેઈ એ 
8, તેણે કાંતિ અને કલહ કરી કરીને કપાઈ જ મરવાનું છે? પણુ 
આમ કોઈ ન માની રકે. દરેકના મતમાં એમ જ લાગે છે કે, લડીએ 
કરીએ તોપણ છેવટે આપણે વધારે સુખી, વધારે મેળથી તે પ્રેમપૂર્વક 
રહેવાના છીએે. જગતના ભવિષ્ય વિષે ત્તરદ્‌ન નિરાશાવાદ ધણી વાર્‌ 
ઊપજ આવે છે ગે ખરી વાત છે. પણુ અતે તે *્મશાનવૈર!ગ્ય જેવો 
જ છણોય છે. મોટામાં મોટો નિરાશાવાદી થકસથી કહેતો હતે કે, એકાદ 
ર આપણી પૃથ્વાતે ભટકાઈ તેન! ચૂરા કરી તાંખે તો કેવું સારું? 

કાંઈ જ ઉદ્દેશવાળી દેખાતી નથી. પણ્‌ તે તો એકલે જ છતો. 
જ પ્રગતિવાદમાં શ્રદ્ધા એ બધાં આધુનેક સામાજિક શાસ્રે!નું લહ્યણ 
છે. અને દરેકમાં રહેલી જિજીવિષા જ એ નિરાશાવાદતે અફળ નથી 
કરતી? પ્રો. ખ્યરી તેના “તૈટત્ ૦1 [90/₹?'€૩5” પુસ્તકમાં ઈતિહાસના 
અનેક પ્ર્ગાતિવાદીઓની સમીક્ષા કરતાં જણાવે છે, “આ વાદે . . 
એક મહત્ત્તના નૈતિક સિદ્ધાંતને જન્મ આપ્યો તે એ છે કે, ભવિષ્યની 
પ્રજાના શુભની ચિતાએ રતિહાસમાં મહાત પ્રેરક બળ તરીકે કામ 
કયું” છે.” આ સામા૬્િક [જિજીવિષા પણુ એ જ બતાવે છે કે, નિરાશાવાદને 
જગત કદી કાયમને સારું સ'ધરી નથી શકયુ. 

જે જેઈ એ તો, ઊલટું, શરીરબળ જ આ નિરાશાવાદના રા 
સમાન લાગે છે; વાચક ડહે છે કે એ બળથી પ્રજ્નએ ફાવી છે એ 
જ બરાબર નથી લાગવું. તાત્કાજ્નિક ફાવવું એ ફાવવું ન ગણાય. ઇતિહાસમાં 
ટક સમય માટે નીપજેલાં ફળ પરથી તેનું રહસ્ય ન તપાસી શકાય. 
એટલે, લડાધ્નું કાયમી ફળ જ ખરું ફળ ગણાય. મહાભારતને અ'તે 
અજુને ગીતામાં બતાવેલી ખીક જ સાચી પડીઃ છેવટે સાત જ 
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જણુ બચવા પામ્યા, અને તે જેઈ યુધિછિર પોકારી ઊઠયા કે, આપણું! 
લોભજત્તિને ધિક્કાર છે. ખરેખર, કેણુ હાયું”? જીતનાર પણુ હાર્યા 
નથી? આમ મહાભારતકારે યુદ્ધની ફજેલી બતાવી છે. સ્પાર્ટાનાં તાલીમ 
ને લશ્કરી સ'સ્કૃતિનાં વણુને વાંચતાં આપણુને માન ઊપજે છે, 
પરતુ એ સ્પાર્ટાને તેના બધો લશ્કરી સર્‌ન્નમ આજે ટકાવી નથી 
શકયો. એમ અનેક સાસમ્રાજ્યાની કરુણુ કયા લબાવી શ્ઞકાય. જે 
સસ્કૃતિઓ ભેળૈશ્રય પ્રધાન હોઈ શરીરબળ અને સ્વાર્થ પર રચાઈ તે 
આજે નથી ટકી. એટલે, વાચક પપતિહાસમાંથી જે નિષ્પાત્તિ કાઢી 
બતાવે છેઃ કે, “ એક પણુ પ્રશ્ન તેવા બળથી ચડી હોય તેવું જવામા 
નથી આવવું ' તે ઉતાવળિયો [નિણુ ય છે. 
ઝે 

આવી નિખ્પત્તિને ડાવિનના વિકાસવાદના સિદ્ધાંત પરથી યુરોપીય 
સમાજસાસ્ત્રીઓએ કારેલા! હિ સાબળના ગૌરવની સાથે સરખાવાય. ડવિને 
મુદરતમાં પ્રાણીશરીરેાતો વિક્સ સયુક્તિક સમન્નવ્યો. તે પરથી સમાજ- 
શ્ારમી પણુ એ જ ધોરણે સમાજન! પવિકાસવાદતી સયાંક્તકતા ખોળવા 
લાગ્યો. બદલાતી જતી સામાંજક પરિસ્થાતિને તેણે ડાંવેનતની કુદરતની 
વિષુલતાને સ્થાને બેસઃડી, વર્ગ વર્ગ વચ્ચેના કલહને તેણે ડાવિનના 
જીવનકલહની ન્નેડમાં ઊભે: કર્યો. અઃ પરિસ્થાતે અન વર્ગ કલહ સ્ક્ૃળ 
રૂપે આં્થક હોવ છે. એટલે વિકાસવાદી સમાજશાસ્્રીએ કાયદે કટી 
બતાવ્યો કૈ, સમાજ પણુ અથિ ક પરિરસ્થાતે અનુસાર ફરે છે. આમ 
આ શાસ્ત્રીએએ એ ભૂલ કરી 8, તેએ જડ પરિસ્થિતિ દારા ચેતન 
માનવસમાજકાય સમઃનવવા મથ્યઃ, કુદરતમાં વિકાસ વિષેના ડાઈ નના 
મતમાંય આ દોષ છે. પરતુ કુદરતમાં ચૅતનબળ માની પ્રાણીશાસ્રને 
વિકાસવાદ કદ્દાચ સમજી શકાય ને તે રીતે શ્રદ્ધેય બને. પણુ સમાજ- 
શાસ્ત્રમાં માણુસને એક માત્ર આથિ'ક પ્રાણી કલ્પી આંથિ ક બળા જેમ 
તેને ધકેલે છે તેમ તે ફરે છે એવો સામાજિક વિકાસવાદ રચવેો એ 
અશકય છે નૅ તેમ તેને શ્રદ્ધેય ન બનાવી શકાય. મનુષ્યને આત્મા, 
તેનો પ્રેમમમાં સ્વભાવ, એના ચોકઠામાં કયાંય ન જ ખેસી શકે. આ 
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વિસ'વાદ યુરોપીય સમાજશાર્્ર આજ સુધી પૂરેપૂરો કાઢી શ્ાકયુ' નથી, 
જીવનશ્ાસ્ત્રતે છોડીને અથ શ્ચાસ્્રને નને સમાજશાસ્નું કેન્દ્રવતતી: કલ્પાય 
તો આવું જ ખને એ સમળનયૈવાની જરૂર નથી. 


આવી જાતને વિસ'વાદ યુરોપની આધુનિક સસ્જૂતિના મૂળમાં 
જ કદાચ બતાવી શકાય. યુરોપને આધુનિક યુગ ૧૬મા સૈકાથી શરૂ 
થયે ગણાય. યારથી યુરોપીય રાષ્ટ્રોની ભેગેશ્રય-પૂક્ન અને ખ્રિસ્તી 
ધમની અહિસાપૂશ્ન બરાબર લડતાં આવ્યાં છે. એક બાજુ ઇશુ 
ખ્રિસ્તની જત્રનતી સાદાઈનોા ખોધ, મદ અને સત્તાની ઘૃણા અને 
અહિ સાપાઠે છે અને બીજી બાજુ યુરોપની ચૂસણુપદ્દધતિ અને ઈશ્વરનો 
અણુગમમો તથા હિ'સાળને! સર'જનમ આજે ઊભાં છે. યુરોપનું બુહ્દધિબળ 
પણુ --તેનું વિજ્ઞાન, અર્થશાસ્ર તથા જીવનપદ્દેતિ -- ખીક્ન પક્ષની 
સેવામાં જ મોટે ભાગે આજે છે, એમાંથી ત્યાં આજે પાર વિનાની 
અસમાનતા, ઊચનીચભાવ, તથા ઝેરવેર વધવા પામ્યાં છે. દુનિયાની 
લૂ'ટના ભાગ પાડવામાં, ૧૯૧૪માં યુરોપનાં રાષ્ટ્રો લડી પડયાં તેમાંથી 
યાં કેટલુંક હુદયશેધન ન્નગ્યું છે : પાછું ખિસ્તના ધમ નું સ'સ્મરણુ 
થતાની નિશાનીઓ દેખાય છે. આ સસ્મરણુ, એક રીતે તો ઓછેવત્ત 
અશે ડેઠથી સતત ચ.લતગું આવ્યું છે : યુરોપમાં સાચા ઈશિભક્તો અને 
તેમતી મ4ડળીઓ કેઈ કાળે બિલકુલ નાબૂદ નથી થઈ. 


આ બધા ઉપરથી આપણે એટલું જેઈ શકીએ છીએ કે, 
રારીરબળને ન્યાય છેવટ સુધી તે નથી જ ચાલી રાકતો. આસુરી 
સ'પદવાળા લેકો તેમતી ધેલ૭ાથી આખા જગતને સતાપે છે; એક 
વખત તો તેમનો વાવટો પણુ ફેરકાવે છે. પગુ છેવટે -તેએઃ સમજને 
નાહે તો મરણુથી અટકે છે. પાછું જગત તેના આંહે સાસ્થાપન તરક્‌ 
વળે છે. કદી જગત તેમાં રાચવા તત્પર નથી થયું. પુરાણુકારોએ 
જગતને ગાય કલ્પી ઈશ્વર પાસે આવા લોકથી રહ્ષણુ માગતી વર્ણાવી 
છે, એમાં આ જ અર્થ" સમાયેલે। લાગે છે. એટલે ઇતિહાસમાંથી નકરો 
હિસાવાદ નથી નીકળતો; અંહે'સા અને શાંતિ પણુ છે અને મતુષ્યહદયે 
તથા સમાજે એમતે પોતાનાં ધ્યેય માન્યાં છે ને સવ સ્વ અપ્યું” છે. 
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એ ખરું છે કે ખેઉ બળ પતિહાસમાં જેવા મળે છે. “ બેઉ 
અનાદિ છે. ...બને બળ દુબ'ળતા -- જેતે આપણે તેોછડા 
પણુ વધારે અસરકારક શખ્દ “ બાયલાપણા' થી ઓળખીએ છીએ -- 
તેના કરતાં ઇજ છે. બેમાંથી એકે વિના સ્વરાજને “કે લોકોની જગૃતિનો 
સ'ભવ નથી. ” લડાઈ કે એવા સામુદાયિક કજિયાને પ્રસ'ગે હિ'સાબળ 
વપરાતું આવ્યું છે. પરતુ, તે વાપરવું જઈએ એમ સિદ્દ કરવા કશું 
જ એતિહાસિક કારણુ આપણુને નથી મળતું. ઊલડું, હિ'સાબળને 
હમેશ મર્યાદામાં જ રાખવામાં સમાજની સુરક્ષિતતા રહેલી છે, અને 
જેમ બતે તેમ તેને વધારે ને વધારે અંકુશ હેઠળ આણુવા પ્રયત્ન 
થયા છેં, એ પ્તતિહાસમાં સ્પજ્ દેખાય છે. 


ન 

આગળ એક ગ્રકરગુમાં આપણે ન્નેયું કે, સ્તનજન પરજનતે ભેદ 
હોવા ૭તાં સ્વજનનો ગોળ વધવો અને પરજનતની પરિસીમા ધટવી એ 
ઇ(તેહાસકમનું લક્ષગુ જવામાં આવે છે. એક જમાનામાં કડુંબેકુઢુબ 
લડતાં. ( કોર્વપાંડવે! એકકુડુંબી જ હતા.) છતાં માબાપ, પુત્રપુત્રી 
વચ્ચે પ્રેમસ'બધ રહેતો. એ પ્રાર્થામેક સ્થિતિમાંથી ગોત્ર જેટલો વિશાળ 
ગે!ળ બન્યો. પછી ગોત્ર ગોત્ર લડતાં જોવામાં આવે, પણુ કુટુંબમાં 
અદરેઅ દર લડાલડી સામાન્ય રીતે નત થાય. લડાધના પ્રસંગ જ ન 
ઊપજે એમ એમાં નથા કહ્યું. પ્રસગે ઊપજે અને ઊપજ્યા કરશે. 
પરતુ તેનો તોડ પચ દ્રારા કે કુડુંબતા વડીલ દ્વારા થઈ જતો. ગોત્રની 
મર્યાદ્દા વધીતે કોમ જેવડી બની. આજે આપણે રાખ્ટ્રો લડતાં જેઈ એ 
છીએ. તેમાં પણુ આંતરરાષ્ટ્ાંય સંઘ જેવી આહેસાસ્થાપક સ'સ્થાની 
લપના જન્માવવા ગમે તેવા પણુ પ્રયત્નો શર્‌ થયા છે. 


સ્વજન પરજન, મ્લેચ્ઠ અતે કાફર, કાળા અને ગોરા, આર્ય 
અને અનાય*, ખિસ્તી અને 'હીધન', સુધરેલે તે જગલી, ગુલામ અને 
સ્વત'ત્ર, ગ્રામ્ય અને નાંગરિક, “બૂર્ઝવા,' અને “ પ્રોક્ષિટેરિયન ' -- 
આવા આવા અનેક જનતના, -- સાંસ્ફૂતિક, ધામિ ક, રગઠ્દેષા, નનતીય -- 
ભેદો છાતિહાસમાંથી બતાવી શકાય, પરતુ તે બધા ભેદો ૭તાં ટૉમસ 
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મ્રીનનું, આપણે જેઈ આવ્યા એ સુંદર નિરીક્ષણુ સાવ સાચું છે કે, 
“ પડોશી પ્રત્યેની ફ્રજનું ભાન નહિ પણુ કેને મારો પડોશી ગણુવે 
એ વ્યવહારને પ્રશ્ન જ ફરતો રહો છે. ” આ તદ્ન સાચુ એતિહાસિક 
નિરૂપણુ સલાશ્રહના પુરાવા માટે પુરતું પ્રમાહુ છે. આજે આપણે એ 
જ એતિહાસિક પરપરાતો આગળતો આંકડે ધડવા માગીએ છીએ. 
તેતું સુંદર્‌ કથન ગાંધીજએ [વેલાયતમાં કરેલા એક ભાષણુમાંથી મળી 
આવે છે: 

““ અવાર સુધી પશીની માફક પષન્નતઓ લડતી આવી છે. ધણુ 
હિંદીઓને લાગ્યું કે, પશુદાનેયાને લાઝુ પડતે! કાયદો મનુષ્યન્નતિને ન 
લાગવે। ન્નેઈએ. . . .. લગભ્મગ પાંત્રીસ વર્ષના અખ'ડ રાજહ્રારી 
અનુભવ પછી મારા હુટ્યના ઊ'ડાણમાં મને લાગે છે કે, લોહી રૈડી 
રૈડીને દુનિયા માંદી થઈ મરવા પડી છે. તેમાંથી બચવાનો રસ્તે તે 
ખોળે છે. અને એ રસ્તો શેધી આપવાનું માન હિંદને કદાચ મળરો 
એ માન્યતાથી છું મારા મનમા ગવત થાઉ' છું ” 
આમ ઇતિહાસમાં પ્ર્માતે થતી આવી છે. ્રરીરબળનાં દછાંતો 
નથી એમ કહેવાનો આશય આમાં નથીં. પણ્‌ એનો પુરાવો આહે સાની 
પ્રગતિની સામે નથી એ સમજવું કનેઈ એ. ઊલટું તે પૃરાવાથી તો તેતો 
દાવો સવિશેષ સિદ્ધ થયો છે. લોર્ડ એક્ટન કહે છે તેમ, “ ભૂતકાળ 
જે ભારરૂપ અને વિધ્નકર્તા થયો છે તો તેનું ત્તાન તે ભાર અને 
વિધ્તોમાંથી બચી જવાને ઉત્તમોત્તમ સલામતી ભરેલે। અતે ચોક્કસ 
માગ છે. ” 

સળગ પ્રેર્ગાતે જ થઈ છે એમ પણુ આના પરથી નથીં 
સમજવાનું. ભરતીએઓટ થયાં જ ડુરે છે ને થયાં કરવાના. સરવાળે 
સમાજ અહિ સાની પ્રર્માતેતે જ વફાદાર છે એ ફહેવાનો અર્થ છે. 
ઇતિહાસમાં અહિ સાની દૃણિએ અનેક ભૂલે માણુસથી થઈ છે. પર'તુ 
એ ભૂલે ભૂલરૂપે જ્નેતાંવેત સુધારનાર પણુ માણુસ જ છે. તેથી 
ભ્લેનેં સત્યમાં ન ખપાવી શ્રકાય. એતિહાસિક સત્ય તો એ છે કે, 

“ મતમતાંતર થાય છે, રીતભાત વગેરે ફરે છે, ધાર્મિક વાદો નનગે 
છે ને પડે છે, પર'તુ નીતિના કાયદાને સનાતન મુદ્દાલેખ ( ઇતિહાસની ) 
અન'તતા પર લખાવેલે છે. ” (લોર્ડ એંકટન » 


ર 
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માણુસન્નત ખધી ન્તતનાં પરિવત'તો પાર કરીને પણુ નીતિના 

કાયદાના "આ જ સનાતન સત્યને વળગી રહી છે. એથી તો “ અધિપતિ ' 
વાચકના પ્રશ્નના ઉત્તરમાં “હે'દ સ્વરાજ 'માં જણાવે છે ક, 

“સોટો એતિહાસિક પુરાવે તે એ જ છે કે, દુનિયા લડાઈના 

હ'ગામે। છતાં નભી છે, એટલે લડાઈના બળ કરતાં ખીજી' બળ એને 


આધાર છે. . . . તે ખળ ન હોત તો પૃથ્વી ર્સાતલ પહોચી ગઈ હોત. ” 
શ 


9 
સત્યાગ્રહ નિર્ખળનું શસ્ત્ર? 


“માણુસમાં બીજ નખળાઈએ ગમે તેવી હોય તેનો વાંધો નથી; પણ 
જે સેવાક્નેત્ર ખાતે પસ'દ ડયુ” તેમાં જે જવનું જખમ ખેડવા પણ તે તેયાર 
હચ તે તે બીના તેને હ'મેશ માટે પુનિત કરે છે. *' 

--પ્રેો. વિલિચમ જેમ્સ 

“ ગરીરબળની ખામીવાળા અથવા શરીરખળ નથી ચાલવું એટલે પરાણે 
સત્યાગ્રહી થવું પડે એવું માનનારા જ સવ્યાગ્રહ કરે છે, એ તદ્ન નમાલી 
વાર્તા છે. આવું માનનારને લડતની ખખર નથી એમ કહી રાકાય. સત્યાગ્રહ 
તે! શરીરબળ કરતાં વધારે તેજસ્વી છે ને તેતી આગળ રારીરખળ એક 
તણખલા સરખુ' છે. ?' --ગાપધીજ 

સત્યામ્રહ નિબલનું શસ્ત્ર છે એવો ભ્રમ તેના જન્મથી જ લગભગ 
ચાલતો આવ્યો છે, અતે આજે પણુ હયાત છે એમ ન્ેવા મળે છે. 
આવી બિનપાયેદાર માન્યતા કચાંથી અને કેવી રીતે પેદા યઈ છે તે 
હવે તપાસીએ. 

રૃ 

સયાશ્રહ અને અહિસા એટલે શું એ બરાબર ન સમનળવાથા 
જ આ ભૂલ થાય છે એ તો ઉબ્રાડુ' છે. આગલાં પ્રકરણુમાં સત્યાગ્રહ 
વિષે જે જેઈ આવ્યા તે પરથી એવી શ'કા પણુ જવાને કારણુ નથી 
મળવું કે સત્યાત્રહમાં નિબલતાતે સ્થાન હશે. જે સભામાં સત્યાગ્રહતેો 
જન્મ ચયો તેતું વાતાવરણુ બિલકુલ નિબ'ળતાનું નહોતું. બલકે ત્યાં તો 


સ-$ 
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એક અજબ ધામિક બળ જમી ગયું હતું, એમ ગાંધીજીએ તેતા 
આપેલા વણુન ઉપરથી ખાતરી કરી શકાય છે. અને ગાંધીજીના 
જીવનનું જે ટ્ર'ક પરીક્ષણુ આપણે ન્નેયું તેમાંય નિર્બંળતાનું નામ નથી. 
ઊલડું એમણે તો પોતાની આત્મકથામાં એમ બતાવ્યું છે કે, જેમ 
જેમ તેમનો સપ્રેમ અને અહિસાભક્તિ જમતાં ગયાં તેમ તેમ 
તેમનામાં ઉત્તરોત્તર નિર્ભયતા વધતી જ ગઈ ! 

અહિ'સા અભય વિના કદી ન સવે કે નભી શકે એ સમજવું 
સહેલું છે. જે કોઈ પણુ વસ્તુ સત્યાગ્રહને સાવ અગ્રાલહ્ર હોય તો તે 
કાયરતા છે. સ્વામી વિવેકાન દ કહેતા કે ગીતા એ “ નિબળતા કે 
કાયરતાના નાર્માનિશાન વિનાનું અદ્‌ભુત કાવ્ય ” છે. સત્યાગ્રહને માટે 
પણુ આ અક્ષરશઃ સાચું છે. સત્યાત્રહી પરાજ્ય ન્નણુતે। જ નથી એ 
કહેવામાં આ રહસ્ય રહેલું છે. 

આમ છતાં તેને વિષે નિર્બળતાનો આરૅે[પ કયાંથી નીપજ્યો એ 
તપાસવા જેવું છે. એનું એક કારણુ તો આપણે સહેજે કલ્પી શકીએ 
ક્ર, આપણે આપણા નવવહારમાં મોટે ભાગે શરીરબળ જ વાપરતા 
હોવાથી લોકમાં તેની જેવી પ્રતિદા “નમી છે તેવી આત્મબળની નથી 
જામી; અથવા વધારે ચોક્કસ કહેવું હોય તો, અમુક ક્ષેત્રમાં « તે 
નમી છે અને સામુદાયિક ક્ષેત્રોમાં તથા સબધેમાં તો મુખ્યત્વે શરીર- 
બળ જ વપરાયેલું છે, તેથી તે ક્ષેત્રમાં તે સવિરોષ પ્રતિછિત છે. એટલે, 
લોકમાં એવી ભાવના એની મેળે આવી ન્નય છે કે, જ્યાં ક્રોધને 
પ્રસંગ ઊપજે કે માનાંપમાનનેો પ્રશ્ન ઊઠે ત્યાં જે પક્ષ એક વાર તો 
હાથ ઉપાડી ન બતાવે તે નિર્બળ જ હોવો જેઈએ; એમ ને ન 
હોય તો તરત ફે સલે। ત કરી નાંખે? લેકમાનસનું આ લક્ષણુ સત્યામ્રહ 
વિષેની પ્રસ્તુત ગેરસમજનું એક કારણુ સપણ દેખાય છે. 

બીજું કારણુ એક અગ્રેજી કહેવતમાંથી મળી આવે છેઃ “ શ્રી 
ઉકેલ ધીમો લાગે છે પણુ તે બરાબર ચોક્કસ હોય છે, ' લોક એમ 
માને છે કે, શરબળથી એક ઝટકે બે ટુકડા કરાય, તરત ફ્રે'સલે 
થઈ નય, શીધ્રમાં શીધ્ર ને ધાયું” ફળ લવાય; ત્રાહિત પક્ષ પર 
ખહાદુરીની કાપ તો ઓછામાં ઓછી પડે જ છે! તેથી લોકમાં 
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પહેલે ધા અડધી જીત ગણાય છે. શીધ્ર ફળ વિષેની આ માન્યતાનો 
વિચાર જુદાં જુદાં પ્રકરણમાં તો કરાશે. અહીં એટલું ધ્યાનમાં લદ એ 
“*, તપાસનાર જ્ને બરોખર્‌ નેહાળોને જેશે તો જણાશે કે, શરમના 
વાપરથી તો ઊલટો ઉકેલ લ'બાય છે; એટલું જ નહિ, ઝધડે પેઢી 
દર પેઢી ચાલે છે. મહાભારતકાર તો તે જન્મોજન્મ ચાલે છે એમ 
બતાવે છેઃ: જેમ કૅ, ભીષ્મ સાથે અ'બાનતે વેર હવું તે તેણે બીજે 
જન્મે શિખ'ડી બનીને વાળ્યું. પુનર્જન્મમાં માનનાર ખીજું માની 
પણુ ન શકે. 

શારીરિક પરાજ્ય થવાથી બને છે એવું કે, મરે મૂળી કાર્‌ણુ, 
જે હમેશ સૂક્મ માર્નાસક હોય છે, તે નથી મટવું. આ વસ્તુ તો ખે 
નાનકડાં બાળકને! કિસ્સો વિચાર્તાંય જણાઈ આવશે. નિશાળમાં 
લડતા ખે છોકરામાંથી હારનાર પણુ થાકીને ખેસતો નથી, પણુ ભેરુ- 
અ'ધ ભેગા કરી પાછે લડાઈ જમાવે છે. અને જેન તે શાંત ખેસી 
ન્તય છે તો નહિ % તેતે માર્યો તેથી તે પોતાની ભૂ સમજ્યે। હતો, 
પણુ તે કાયર્‌ થયો છે, નિબળ હોવાથી નિર્વીય બનીને ખેઠો છે. 
એટલે એણે હાર કખૂલ કરી છે એમ નથી, પણુ તે તો યા તે વેર 
લેવાતો! લાગ જ્નેતો બેસે છે અથવા તેજ્ેવધ સહત કરીતે સાચા 
અથમાં નિબળ બને છે. અતે તેનું કારણુ શારીરિક બળ છે. આમ 
શારીરિક બળ જ નિર્બળ અને સબળ એવા આંનેણ વિભાગ પાડી બતાવે 
છે. સયાત્રહ સામાની કાયરતાનો લાભ નથી લેતો. અને પોતાની 
આત્મશ્રદ્ધા પર જ સત્યાત્રહી ઝૂઝે છે તેથી પોતે કાયર્‌ બનતો નથી, 
પણુ પોતાની આત્મશ્રદ્ધા વધે તેટલા સારુ તે ઉત્તરોત્તર વધારે તે વધારે 
આત્મશુદ્ધિ કરવા બ્રેરાશે, વધારે તે વધારે પોતાનું સત્ય આચરીને 
વધારે બળવાન ખનશે. 

એટલે શસ્રબળથી એ પોરેણામ આવે છે કે, વિજેતાપક્ષમાં 
વિજયને। ગર્વ આવીને મદથી ુહે દોષિત બને છે; જ્યારે વિજતપક્ષમાં 
માનભગની લાગણી ઉત્પન્ન થાય છે, જેમાંથી કલહ શમતો નથી પણુ 
વધે છે: જીતનાર ગવ'થી ગમે તેને પછી છેડાછેડ કરવા પ્રેરાય અને 
હરનાર તેનું વેર વાળવા તાકી ખેઠે હોય. એટલે શરીર્‌ખળે શું ફળ 
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આણયું ? સ્્રૂલ ફાયદો વિજેતાએ કદાચ ઉઠાવ્યો હશે. પણુ માનવસમાજની 
સાવજનિકતાની દૃષ્ટિએ એ ફળ કશી વિસાતમાં છે ખરું ? માનવસમાજે 
તતા ઊલરોા કલહ વહોર્યો તે તેનાં ખીજ બધે વેરાયાં જે આગળ ઊગ્યા 
કરશે. નકામાં પડતર ખેતરમાં જેમ અન્નણે ધાસકાંટા ઊગ્યા કરે છે, 
ખએેમ જ આ અજણમાં વેરાતાં વેરભીજનો કાલ હેય છે. આ મહાન 
સામાજિક સત્યનિરીક્ષણુ કરીને જ પછી ખુદ્દ ભગવાને કહ્યું હલું કે, 
“તિ વેરેળ વેરાન વંમત્તીધ જવ્‌ાત્રન |” 

એ વિષે આપણુ આગળના મ્રકરણુમાં ન્નેયું હોવાથી અહીં નિદેશમાત્ર 
બસ થશે. 

હવે સત્યાગ્રહતી પહ્દતિ અને સામાન્ટ્ક અસર વિચારી જે એ. 
પ્રથમ તે! એ સપણ કરવું જેઈ એ કે, સત્યાત્રક એટલે મારવું નહિ 
એટલું જ માત્ર નથી; અને ન મારવું એ લાચારીજન્ય નથી પણુ 
સ્તાનપુર્વક ધારેલી શત્ત છે એ પણુ ચાખ્ખુ' સમજી લેવું જેઈ એ. 
સત્યાત્રહતો અર્થ સમજતાં આગળ આપણે આ બાબતનો વિચાર કરી 
લીધેલો હોવાથી અહીં આટલું કયનમાત્ર ખસ થશે./ કલહનો નિવેડે 
સારામાં સારી રીતે અતે ઓછામાં ઓછા કાળમાં, અને તે પણુ 
સમાજના વ્યાપક હિતને પોષક અને વર્ધક રીતે કેવી રીતે આવે એના 
સૂગ" વિચારમાંથી નીપજેલી રીત એ પોતે છે, એવો સયામ્રહનો 
દાવો છે. સાચા સથામ્રહીમાં લાચારીને ભાવ ન હોય, પણુ પોતાનું 
કાય સર્વોત્તમ રીતે કરતા જઈએ છીએ એવે ઉત્તરોત્તર વધતો જતો 
ઉલ્લાસ અને આત્મસ'તોષ રહેલે હેય. 

ઝએેટલે કલહને પ્રસગે જ્યારે સત્યામ્રહીની સામેનો પક્ષ નથી જ 
સમજતો કે સમજવા માગતો ત્યારે સત્યાત્રડી તેની અણુસમજ કે 
આડાજમાં રહેલા સદ્મ કારણુતે દૂર કરવા મથે છે. પોતે જે સાચુ 
માને છે તેને તે અસઉકારરૂપે અથવા સવિનય અનાદરરૂપે કરતો જ 
રહે છે. “વાંક દોઢ હોય છે” એ કહેવત પ્રમાણે, સત્યામ્રહી પોતે 
સામાની અણુસમજમાં ભાગીદાર તો હેય જ છે. એ ભાગીદારી હઠવાથી 
સામેનો પક્ષ લૂલો પણુ થાય છે.! આપણો વસબદિષ્કારના દાખલે 
વિચારીએ તો જણાશે કે, ખરીદનાર તરીકે વાંક આપણા છે જ. એ 
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વાંકમાંથી નીકળી જઈએ તો કાય સિદ્ધિ અથે: તેથી વિશેષ કાંઈ 
કરવાનું નથી રહેતું. આવી જ રીતે દરેક પ્રસંગમાં આપણે વાંક ન્નેઈ 
કઢાય, એટલે સત્યામ્રહનો માર્ગ હમેશ કામ આવે જ, એ 
સત્યાત્રહના શરારતી પ્રાથમિક માન્યતા છે. 

આમ સત્યાગ્રહી પે'તે સામાને પોતાનું મતસ્વાત ત્ય દાખવવા 
દે છે ને પોતે પણુ દાખવે છે, એ એક મોટો લાભ તો છે જ. પરતુ, 
આમ કરવાની સાથે તે પોતાનો પક્ષ ગમે તેમ સિદ્ધ કરવા નથી 
માગતો, પણુ શુદ્ધ રીતે તે સરળ માગે કરતો હોવાથી તે સાચો 
ઉકેલ હોય છે ને છેવટનો પણુ હોય છે. 

એટલે ઉકેલતે જ ૬ૃષ્રિમાં રાખીને જો આપણે શસ્્રની યોગ્યા- 
યોગ્યતાના વિચાર કરીએ તો શસ્રબળ પાછું પડૅ છે. એ શરીરને હરાવે, 
પણુ અતરાત્મા તો ઊલટો રેષે ભરાય છે અને ઝેરે બળે છે. અને 
ઈ્યાં અને વેરઝેર્‌ તથા તેમનો પરિવાર સબળતાનાં સૂચક નથી; એ 
બધાં તો .હારેલાની મતોવેદનાની જ્વાળા જેવાં છે. આમ હોવાથી તો 
કહેવાયું છે કે, ક્ષમા વીરનું ભૂષણુ છે. નિબળ માણુસ ક્ષમા ન આપી 
શકે, કેમ કે તે તો હમેશ ડરતો રહે છે, અતે એ ડર ઝેર્વેર તથા છૂપા 
દાવપેચ રૂપે પ્રગટ થાય છે. 

! પણ સત્યામ્રહી ઝેરવેર તથા દાવપેચ રાખતો નથી એટલું જ નહિ, 
એ તો “ શઠ પ્રત્યાપે સયમ્‌ માં શ્રદ્ધા રાખનારો છે. અને છૂપા દાવ- 
પેચ તો તેની તીતિથી પણુ તિષિદ્દ છે. આમ નિબ'ળ કદી ન કરી 
શકે. સબળ ગણાતો શર્ત્રધારી પણુ પોતાની નીતિરીતિ ગુમ રાખીને 
જ કામ ફરે છે. તેતે તો જૂડાણાં ચલાવવાની પણુ જરૂર પડૅ છે. 

વળી, સત્યામ્રહી શ્રારીરિકે પ્રશ્ન, ગાળા વગેરેથી બિલકુલ ચળતો 
નથી. બધા સામે તે પોતાનું ક્ષમાશરમ જ ઉગામે છે? સોક્રેટીસને એક 
વાર્‌ પૃઠવામાં આવ્યું કે, તમને કોઈ ગાળા દે તોપણુ તમે કેમ કાંઈ 
કરતા નથી? તેણે જવાબ આપ્યો, “ ધારો કે તમે એક વસ્તુ મને 
આપવા આવ્યા, મે' તે ગ્રહણુ કરવા ના પાડી, પછી તે વસ્તુ કોની 
પાસે રહે?” પૂઠ્નારે સહેજમાં કહ્યું, “ મારી જ પાસે. ” “તેમ જ 
મને ગાળા આપવા આવનાર પાસેથી તે હું ન સ્વીકારું તો ઉધાડુ છે 
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કૃ તે બધી તેની પાસે જ રહે,” એમ સોક્રેટીસે તરત જવાબ આપ્યો. 
તેમ જ સત્યાત્રહી તેના સય આગળ ગાળે। વગેરે નકામાં ગધી 
સ્વીકારતો જ નથી. 

ગાળા આપનાર કે મારનાર તેના સામાન્ય અનુભવ પરથી એમ . 
માને છે કે, તેથી સયાગ્રહી ડગરી અથવા સજની લડત છેડી ગાળાગાળી 
કે મારામારીની લડતમાં ઊતરશે. સત્યામ્રહી ખેમાંનું એકે નથી કરતો. 
તે બદલ તે નિબ'ળ શ્ઞા માટે ગણાવો જેઈએ ? ખરી રીતે તો તે જ 
સખળ છે ને સત્યશીલ તથા સસ્કારી છે એમ ગણાવું જ્નેઈ એ. 
સત્યના રણક્ષેત્રમાં તો તે જ અડગ રહ્યો ગણાય. અને સામાનાં માર્‌ 
તયા અપમાન સહીને પણુ તેમ રહેવા માટે તેને વધારે સબળ કહેવો 
ભેઈ ગ. 

વળી સયાસયના નિણુયને માટે આપણી પાસે પશ્વિરાપિત ખુહ્દિ 
છે, અન્યોન્ય સમજવા માટે હૃદય છે. તેનો ઉપયોગ કરવાને બદલે ન્ને 
પશુખળ વાપરવા રોડી જઈએ તો તેમાં બહાદુરી તો કાંઈ નથી જ. 
ઊલટી તેમાં અખુદ્ધિ છે, ઝેરવેર્‌ વધારવાપણું છે. અતે એમાંથી તો 
ઊ'ધ વેચીને ઉન્નગરોા કરવા જેવી સ્થિતિ આવે. આમ હોવાથી ઘણી 
વાર સત્યાગ્રહને ક્ષમા સાથે સરખાવવામાં આવે છે. યુદ્ધપ્રિય ક્ષત્રિય 
માટે પણુ ધમ શાસ્ત્રે તો એમ કહ્યું છે કે, તેનું ભૂષણુ ક્ષમા છે. તેનું 
શરમ દડનું અને ન્યાયનું સૂચક છે, નહિ કે હિસા્તનું. 

ક્‌ 

ક્ષમા અને સત્યાગ્રહના આ સબધ જરા વિશેષ ન્નેઈ એ. 
સત્યાગ્રહને ક્ષમાબળ પણુ કહેવામાં કશું ખોડું નથી, કેમ કે દયા, અંહે'સા 
અને ક્ષમા એક જ હદ્ય૬ૃત્તિમાંથો ઊપજનારા ગુણી છે. ભતૃં હરિએ 
ક્ષમાને સાધુતાની ઢાલ કહી છે. ક્ષમામાં આ જે હાલ થવાની શ્ઞક્તિ 
છે તે જ દયાબળ કે અહિ'સાબળ છે. એ એના વાપરનારનું તો 
રક્ષણુ કરે છે. પરતુ શઝુતું રાર તેને અફળાઈને શઝુ પર જ ધા 
કરે છે. આ બા બાલ્ર શારીરિક ર્નાહે, પણુ આંતરિક, માનસિક હોય 
છે. જેમ પ્રેમાળ માતા સૂતેલા બાળકને પ'પાળીને જગાડે છે તેમ તે 
ક્ષમાશક્તિ શસુના સૂતેલા આત્માને પ'પાળીને જગાડવા જાય છે. જ્ને 
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શરીરતે અડકવામાં આવે છે તો અતરાત્મા સૂતા સાપતી જેમ 
૭'છેડાય છે અને ઝેરવેર કે ક્રોધની જ્વાળાઓ ફૂ"ક છે. તે તો પ્રેમની 
જ ભાષા સમજે છે અતે તે તેતે શીખવાનીય જરર નથી. 
એટલે ઝઘડો, અણસમજ કે અણુભનાવ પ્રેમના માર્ગ સિવાય, 
અવેર સિવાય, ખીજ રીતે ન ઊકલી શકે. એમાં જે વખત નય તે 
જ એઇછામાં ઓછો હશે, તેતું જ પરિણામ શીધ્રતમ અને ચોક્કસ 
ઠશે. તેથી કહેવામાં આવે છે કે, પશ્વિરી ઉદેલ મોડા આવતા ભલે 
લાગે, પણુ તે માત્ર લાગવામાં જ મોડા છે; બાકી તે આવે જ છે 
અને જ્યારે આવે યારે પૃરેષૂ્‌રા આવે છે, એ એની અદ્દતીયત। છે. 
(સત્યાત્રડ આવે। ઉકેલ છે. મનુષ્યહુદ્યતે જગાડનાર બળ છે; ઓછામાં 
એછું, પાછળ વૈરઝેરતી પર'પરા તો નથી જ પેદા કરતો. એ 
ક્ષમારાસઅ્રમાં સયાત્રહની ખૂબી ને અમે!ધપણું છે. 
કાધર એલિવતે એક જગાએ ક્ષમા અને સયામ્રહ વચ્ચેતે 
સબધ સુંદર રીતે બતાવ્યો છે તે જેવા જેવો છે : 
ા “કમાનો જે એવે। અર્થ કરવામાં આવે કે દ'ડમાંથી મુક્તિ, તો 
સત્યાત્રહ અને ક્ષમાને કશી લેવા દેવા નથી. પણુ ને ક્ષમા એટલે 
ગમે તેવું ગસ્સે કરવાનું કારણ છતાં અમોધ પ્રેમતા આવિષ્કાર, તો 
સત્યાચ્રહ એટલે ક્ષમા મૅકલિયોડ કૅ*્પબેલ કહે છે, “ક્ષમા, એટલે કે, 
શકુ પ્રત્યે, તેની શગુતાનેચ આંટી નય, શઝુતા છતાં જે તેતું ભલું કરી 
રાકે, એવો ધેમ.” આના કરતાં વધ્રારે સારી સવ્યાત્રહની વ્યાખ્યા ન 
હાઈ શકે. ”/ 
ક્ષમાશસ્્ર તો વીરના જ હાથમાં શોભે. છતાં શકા ઉઠાવનાર 
કહેશે, “તમે કહે છો તેમ, શરીરબળથી ભિન્ન સલામ્રહ છે, કદાચ 
ઉત્તમ ઉપાય પણુ છે એમ માનીએ. છતાં અનેક ઉપાયો અજમાવ્યા 
પછી પણુ ન ફ્‌વનારનું, એટલે કે લાચાર બનેલાનું શરમ છે એમ તો 
તમારે કબૂલ કરવું જેઈ એ. ” આવી દલીલ ધણા લેકે! કરે છે. 
ફાધર એલ્વિતે સયામ્રહની ચર્ચા કરતાં આવી જ શ'કા ઉઠ્ઠાવી તેનો 
જવાબ આપ્યે। છે : 
/ “સલામહ એ કાંઈ નબળાનું લાચારીમાં લીધેલું છેવટતું સાધન 
નથી. એ તે! સખળના પોતાની શક્તિ પરતા સ'ચમનું ખાહ્મ સ્વરૂપ 
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છે, કાલ્વરીનો સત્યાત્રહ કરવાને જીસસ ગયા તેનું કારણ્‌ તેમનાથી 

તૅમ કર્ચા વિનતા રહેવાયું નહિ એ છે, નહિ કે તે તેના નિબ'ળ અવર 

ભાગ બન્યા હતા. તેમનું તે એ ઇચ્છા અને વોજનાપૂર્વક અપાયેકું 

આત્મખલિદટ્ટાન હતં. “તું એમ માને છે કૈ છું મારા પિતાને પ્રાર્થના 

ન કરી શકુ અને તે હમણાં પણ દડ્રેવટૃતની ખાર કરતો પણ વધારે 

ટુકડીઓ ન મોકલે? *”” / 

સયામ્રહ કે અહિસાબળ એ સશક્તની પોતાનાં કોધ ક આવેશ 
પરની સયમશક્તિ છે. એને જ નેબળતા કહેવી એ અણસમજ છે. 
ઝધડે ઊભો થાય અથવા અન્યાય દૅખાય કે તરત શસ્ત્ર ઉગામવાં એ 
તો હિસાબળને હિમાયતી પણુ નથી ૪સ્છતો., તે પણુ સમજૂતી, 
શકય છૂટ'ઠાટ, વાટાધાટ વગેરે દ્દારા પતાવવામાં માને છે. તેમ કરતાં 
બે તોડ ન લાવી શકાય યારે શસ્રયુહ આદરવું પડે છે. તેથી એમ 
ન જ કહી શકાય કે તે હાર્યો અને તેધી લાચારીથી શસ્ત્ર ઉઠાબ્યાં. 
તેમ જ સયાગ્રહનું છે. સત્યાગ્રહ ને શસત્રબળ બ'ને છેવટના “ અમલી 
ઉપાય' (તૉ?ઇ€૦૬ 2૮1101 )ના પ્રકાર છે. તેથી બને પૂવ સાધનોથી 
ઝધડેા પતવવા મથ્યા પછી જ અજમાવી શકાય. ફેર એટલે જ છે ક, 
શસ્યુદ્ધનું હિસાબળ સામાને મારવા ઉપર આધાર રાખે છે, ન્ત્યારે 
સત્યાત્રહ પોતાની કુરબાની ઉપર આધાર રાખે છે. તેથી તો ઊલડું 
તે વધારે વીયવાનનું શસ્્ર લેખાવું જનેઈ એ. અહિંસા એટલે કાયરતાતું 
નિષ્ક્રિત્વ નથી. અહિંસા પુસુષાથહીતપણું નથી. એ તો પોતાના 
આત્મબળ અને આત્મશ્રદ્ધામાંથી તીપજતી દૈવી ૬ૃત્તિ છે. તે પણુ 
મનુષ્યશક્તિની પૃરી કસોટી કરે છે. જેમ શરમયુદ્દ માટે માણસે ક્રેધ, 
પાશવી આવેશ વગેરે તાલીમબદ્ધ કરવાં જેઈ એ, તેમ સથામ્રહમાં પણુ 
અહિશ્રાનો અક્રેધ તથા સયમ કેળવવાનાં હેય છે. એને માટે એટલું 
જ કમ'કોશલ, કળા અને વ્યવહારદક્ષતા ન્નેઈએ છે. પાશવજ્રત્ત 
શેકીને માનવજૃત્તિઓ એમાં ધારણુ કરવી જેઈએ. એ વસ્તુ ઊલટી 
તેતું સવિશેષ બળ સૂચવનાર ગણાવી ન્નેઈ એ.| 

૪ [ 

સયામ્રહ વિષે, શરૂઆતમાં નિર્બળતાનો ભ્રમ ઉત્પન્ન ફરનારું 

કારણુ તેનું જૃનું ' પોસેવ રિંઝિસ્ટન્સ 'નું નામ હતું તે આગળ આપણે 
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નેયું છે. ન્યારે દક્ષિણુ આક્રિકામાં ગાંધીજએ સવામ્રહ શરૂ કર્યો તે 
અરસામાં તેને મળતી નિઃશસ્ત્ર પ્રતિકારતી કટલીક રીતો બ્રિટિશ 
સામ્રાજ્યમાં છૂટીઠનાયી અખત્યાર થતી હતી. તે ખધીને ' પેસિવ 
રિંઝસ્ટન્સ ' નામથી ઓળખવામાં આવતી. તે પરથી હિ'દી ચળવળને 
પણુ આ પારેચિત નામ અપાયું. પરતુ આગળ જતાં જણાયું કે, 
 પૌસિવ રિઝિસ્ટન્સ 'થી વિવક્ષિત વસ્તુ ને હિંદી હિલચાલની વસ્તુ 
તત્તતઃ 1ભન્ન હતી. પહેલી વસ્તુની ગોરાઓમાં એવી કલ્પના હતી કે 
તે નિબળનું, હારેલાનું શરત્ર છે. તેમતે મન, સર્વમાન્ય એવાં શર્ત્રમળ 
અનેં મતાધિકાર સખળનાં શસ્ત્ર ગણાય. તેનાથી સક્રિય પ્રતિકાર 
(ર1૫૯ 1૯8ાંડશ11૮૯ ) કરી શકાય. જેમની પાસે ખેમાંનું એકે ન 
હોય તે બિચારા પોતા ઉપર જે ગુજરે તે વિના પ્રતિકાર વેડી લે ને તેમાંથી 
લોકમતની ખાલ્ર મદદતી આશા રાખે. આમાં પ્રાતિકારશક્તિ છે, 
હતાં તે ઉપરતી સક્રિયની સરખામણીમાં નિષ્ક્રિય ગણાય. આ તેમની 
'પૌસવ રિંઝિસ્ટન્સ 'તી ટ્ર કમાં ,કપના હતી. આથી આવા શસ્ત્રના 
વાપરનાર માટે એમ પણ્‌ સમજવું કે, તેઓ લાગ આવે તો મારવા 
પણુ ચૂકે નહિ, અતે એવા દાખલા પણુ છે. એટલે એમની સમજ 
પ્રમાણેના “ પૅસિવ રિઝિસ્ટન્સ 'ની નિઃશસ્ત્રતા લાચારીની હતી એમ 
કહેવાય. પરતુ સત્યાગ્રહી તો સિદ્ધાંતતઃ નિઃશરમ બને છે, કેમ કે તેને 
આત્મબળનું ઉચ્ચ શ્રસ્ત્ર મળી ગયું છે. તેથી આક્િકાની હિ'દી હિલચાલનું 
પેસિવ રરેંઝસ્ટન્સ ' તામ બદલીને સત્યાત્રક તામ રાખવામાં આવ્યું 
એ આપણે આગળ નેનેયું છે. 

અહીં આગળ દલીલ કરી શકાય કે, ગોરા લોકની સમજ ગ્રેમાણે 
હિ'દી લોક નિરાધાર તો હતા જઃ નહોતાં તેમની પાસે શરમ કે 
નહેતો મત. એટલે એમની બળહીનતા તો પ્રસિદ્ધ જ હતી. આ 
દલીલને તત્ત્વતઃ આપણું આગળ તપાસી આવ્યા છીએ એટલે અહીં 
લખાણુની જરૂર નથી. એટલું અહીં યાદ રાખીએ કે શરમ હેવાં ન 
હોવાં એ બહાદુરીનું લક્ષણુ નથી. પહાડ જેવા માણુસો હાથમાં શસ 
હેવા છતાં પ્રુજતા કે ભાગતા કલ્પવા કે સુકલકડી જેવા શરીર્વાળાને 
“રાક્ષસ સામેય નિઃશરમ્ઠ ઊભે! રહેતો કલ્પવે એ અશ્ચકય નથી, અને 
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એના દાખલા પણુ બતાવી શકાય. બહાદુરી આત્માનો ગુણુ છે, તેમાં 
મરણુભયનેો ત્યાગ અને કુરબાનીની તાકાત હોય છે. આ બધાને અને 
મતાધિકાર તથા શસ્ત્રનને અવિભાન્ય સખધ નથી. 


દક્ષિણુ આંડ્દિકાથી સત્યાગ્રહ હિંદુસ્તાનમાં આવ્યે! ત્યારે નવી 
પરિસ્થિતિમાં એ જ નિખ ળતાનો આરે।પ નવી રીતે ન્નેવાવા લાગ્યો. 
આપણે જ્યું કે, હિ દુસ્તાનના સ્વાત'ત્યયૃદ્ધમાં એક પ્રકારની લાચારી 
આવી ગઈ હતીઃ એક ખાજુી પીઠબળ વિનાની અરજી અને પરિણામી 
તેન્નેવધ અને બીજી બાજુ અધીરાઈની આંધળી હિંસાનીતિ વચ્ચે 
આમપ્રન્ન આખડી પડી હતી. ગાંધીજીએ આવતાંવે'ત જ્યું કે, લોકમાં 
ભય છે અને નન્નો ભણુવાની બહાદુરી નથી. તેથી તેમનો પહેલે! પાઠ 
નિભયતાનાો અને જનહેરમાં ખુલ્લું કામ કરવાની હિ'મત આપવાનો 
જતો. છતાં, આવા વાતાવરણુમાં આવી અહિંસક ચળવળ કરવાની 
વાતને ખીનેલો માણુસ યુક્તિબાજની કૃનેઠ ગણે તો આશ્ચર્ય ન થવું 
જેઈ એ. નિબળ માણુસ કલ્પના કરૅ તોય છેવટે નિબળતાની જ કરે 
ને! એટલે ધણા લેક એમ જ માનતા કે, “ગાંધીજની અહિ'સા યા 
તો અફળ નીતિ છે અથવા યુક્તિમાત્ર છે. કમાં નિઃશર્ર આપણે અને 
કયાં અગ્રૅજનું શર્મબળ ! એવે પ્રસગે તો શાંતિથી જે કરવું હેય તે 
કરી લાગ ન્નેતા ખેસવામાં જ ડહાપણુ છે. ' એમ સત્યામ્રક આપણી 
લાચારીને લીધે મ્રહેલી એક યુક્તિ જ છે એમ મસનાયું. 


કેટલાકનું તો એમેય માનવું હતું કે અ તો ગાંધીજતો દાવ છે | 
અહિસા દ્વારા બધું સંગઠન કરી ધીમે રહીને પછી હિંસા ઉપાડશે, 
એમ કેટલાક ભોળપણુમાં કહેતા. આજે આ ભોળપણુ ઊડી ગયું છે 
અને ગાંધીજી અઆહિ'સાના સિદ્ધાંતવાદી સેવક છે એમ બધા સમજ્યા 
છે. ૭તાં લોકની સત્યાત્રહતી સમજ યુક્તિ જેટલી જ રહેલી છે. 
શરીરબળના વાપર વિષૅના પૂવ*મહો ઝટ ન ઊકલી શકે, છતાં ધીમે 
ધીમે, લોક જેમ જેમ સત્યામ્રડ વધારે અનુભ્રવે છે તેમ તેમ, તેએ 
જુએ છે કે, તેમાં પણુ બળની જરૂર છે અને નીડરતા વિના તો 
ન જ ચાલે. 


સત્યપ્ચયહ નિળ*ળનું શમા ? હ૧ 


પ્‌ 

છેવટમાં એક ખે તાત્તિક વિરોધના પ્રશ્નો જેઈ એ. ગાંધીજીએ 
ન્યારે અહિંસાનો ઉપદેશ આપવાની હિ'દમાં શરૂઆત કરી ત્યારે 
સ્વ. લાલાજએ એક તાત્તિક દલીલ કરીને વિરોધ કર્યો હતો. “ અર્શ 
ઘરમો ધર્મ :-- સત્ય કે ધતિ'ગ ?' એ મથાળાનો એક લેખ લખા તેમાં 
તેમણે જણાવ્યું, “સત્યથી પરમ ધમ નથી અને “ઝર્િશા ઘરમો ધમઃ' 
કરતાં મોટી નીતિ નથી. સાચી રીતે સમજને જે આ નીતિ આચરણમાં 
મુકાય તો તેં માણુસને મહાત્મા અને વીર બનાવે.” પરતુ તેમણે વાંધો 
કાઢ્યો કે, “જે તે ખોટી રીતે સમજાય અને તેતો દુસ્પયોગ કરવામાં 
આવે તો તે માણસને કુપણુ અને હીન, ક્ષુદ્ર અને ગમાર બનાવે,” 

લાલાજની આ ખેઉ વાત, દરેક જણુ કખૂલ કરશે કે, સાચી 
છે. પરતુ જે અહિંસા “ખોટી સમનજ્ઈ અને જેનો દુસૂપથોગ કરાયે!” 
તે અહિ'સા નથી એટલે સુધારો કરી લેવે જેઈ એ. લાલાજી તેનેય 
અહિસા ગણીને અહિ'સાને દોષ દેવાની ભૂલ કરે છે. 

આ ઉપરાંત લાલાજી તેમના લેખમાં ાતિહાસની જે દલીલ કરૅ 
છે તેતો સાર આવો છે: “ હિ'દના જેટલી બીન્ન એકે દેશમાં અહિ સા 
ઉપદેશાણ કે આચરાઈ નથી. છતાં, સાથે સાથે, તે જ હિંદ જેવે 
ક'ગાળ અને પામર છે તેવે દુનિયામાં ખીન્ને કોઈ દેશ નથી. એનું 
કારણુ અહિંસાનું અતિપાલન છે. તેવા દેશમાં આપણી માખહેતના 
રક્ષણુ સારુ કે આપણા સ્વમાન કે સ્વરક્ષણુ સારુ પણુ હિંસા તહિ 
પરતુ અહિ'સા ઉત્તમ માર્ગ છે એમ કહેવામાં આવે તો તે કેમ 
ચાલે? પણુ ગાંધીજી કહે છે કે આમ કરવું એમાં વધારે માનસિક ને 
શારીરિક હિંમત જેઈએ!” આવે ઉપદેશ આજે પણુ નિવીય 
બનેલા રાષ્ટ્રને અપાય તો તે ન ચાલવા દઈ શકાય. આ ટ્રકમાં 
લાલાજના કહેવાનો ભાવાથ હતો. 

આ વિરોધમાં કાયરતાને અહિ'સામાં ગણુવાની જે ભૂલ થઈ 
છે એ તે વાચક તરત જ્નેઈ શકશે. લાલાજના આ વિરેધદશ ક 
લેખને ગાંધીજએ જે જવાબ આપ્યો તેમાં જણાવ્યું કે, “તેઓ 
(લાલાજી ) ડહે છે કે, અહિસાવાદને અત્યત ઊ'ચું' પદ આપવાથી 


હર સત્યપ્યહની સીમાંસા 


હિંદની અધોગતિ થઈ છે. અહિ સાના અતિશય સેવનનો સમય અને 
પુરૂષને છાજે તેવા ગુણોથી રહિત થવાનો સમય એક જ હતો એમ 
માનવાને એતિહાસેક આધાર હોય એમ જણાતું નથી. છેલ્લાં ૧૫૦ ૦ 
વર્ષ દરમ્યાન આપણે પ્રેન્ન તરીકે શારીરિક બળનો પૂરતો પુરાવે 
આપ્યો છે; પરતુ અદર અદરના કલહે આપણને વીખી ખાધા 
છે, અને આપણા ઉપર સ્વદેશપ્રેમતી સત્તાને બદલે સ્વાર્થની સત્તા 
વ્યાપી રહી છે, એટલે ધર્મની ભાવનાને બદલે આપણે અધમ'ની 
ભાવનાથી દોરાયા છીએ, ''* આ એક ર્મૃજી વાત છે 3, દેશની જે 
પામરતા જઈને લાલાજી અહિ'સાને દોષ આપે છે તે જ જ્ેઈને 
ગાંધીજ અછિસાની ખૂખી દેખાડી તેનો ખોધ આપે છે ! 

સ્વ. લાલાજીતી જેમ ધણા લોક કહે છે કે અહિંસાના 
ઉપદેશથી હિંદ નબળું પડચુ' છે. પર'તુ આવું માનનારા બૌદ્ધધમેં 
અશોક સસ્રાટને જન્મ આપ્યો એ ભૂલી શય છે અતે સમુદ્રગુમના 
સમય પછીની પડતીના રોષ તે ધમને ઓજદ્માડવાની ભૂલ કરૈ છે. પણુ 
એ નથી જખણુતા કે સમુદ્રગુસ પછી બૌદ્ધધમ પણુ ભુસાતો હતો. 
પૃથ્વારાજ સત્તર સત્તર વાર શઝુતે હરાવે છતાં છેવટે હારે, એ 
ચરીરબળની નહિ પણુ સ'પ અને સ્વદેશપ્રેમતી ન્યૂનતા જ નથી 
ખતાવતું ( અને અગ્રેજે શરીરબળથી ફ્‌ાબ્યા એમ કોણ કહી શકે ? 
જેમ આપણે મૂઢ જતવરનું બળ તેને પાળીને વાપરી ન્નણીએ છીએ, * 
તેમ અગ્રેજ્નેએ આપણું જ બળ પાળ્યું અને આપણુને હરાવ્યા એ 
ઇતિહાસ-વિધાન અ મેજ ઇતિહાસકાર સીલીનું જ છે. એટલે પઇ/તિહાસનું 
જે રહસ્ય ગાંધીજીએ બતાવ્યું છે તે સાત સાસુ છે કે, આપણે આપણા 
કુસ'પે અલ્પ બનીને પડચા --અહિ'સાને તેમાં વાંક નહોતો. શરીરખળ 
તેમ જ આત્મબળ એકનો સકળ ઉપયોગ એકજ, સહકાર અતે સંગઠન 
વિના ન થઈ શકે. તે આપણી પાસે નહોતાં અને નથી ત્યાં લગી 
આપણે નબળા છીએ, બાકી અ'ચ્રેજ પાતિહાસકાર સીલીએ તો કહી જ 
મૂકયું છે કે, જ્યારે હિંદ એક રાષ્ટ્ર બનશે ત્યારે સે જતે 

પર્સત્તાને તે દૂર ક કરરે. 


જતા 9)ી..કતળજૂક # ન*૦ પ૩, ##મ-૦... 


* ગાંધીજની વિચારસૃષિ પા. ૨૯. 


સત્યપ્ચહ નિખ*છાનું કશગ્ર ? લ્૩ 
દ્ર 

છેવટમાં, લાલાજીએ ઉઠાવેલો સ્વરક્ષણુ અને માબહેનના રક્ષણુનો 
સવાલ જેઈ એ. જ્યારે અઆહેસાધમની વાત કરવામાં આવે છે ત્યારે 
આ પ્રશ્ન અચૂક તેના ચુસ્ત હિમાયતીને પૃઠ્વામાં આવે જ છે. 
તેમાં પણુ સ્ત્રી કે બાળક સામે અત્યાચાર યઈ રહેતો હેય ત્યારે 
આંહેસાધ્મ શું શીખપે, એ તો ખાસ પૂછવામાં આવે છે. આ પ્રશ્નો 
મુખ્યત્વે વૈયક્તિક જીવનમાં અહિસાપાલનને અ'ગેના છે. સ્વરટ્યણુ કે 
અનાયત્રાગ્‌ અથે” શર્્રબળનો ઉપયોગ કાયદો પણુ કરવા દે છે. અને 
ધમ શારમ આતતાયીતે મારવામાં દોષ નથી એમ ખતાવે છે. ગાંધીજએ 
પણુ કોઈ જગાએ આમ શરીરબળ વાપરીતે પણુ આ ધર્મનું પાલન 
ન કરાય એવું નથી કહ્યું; એટલું જ નહિ, પરતુ તેમણુ તો ઊલટું 

આમ કહ્યું છે ક, 

7 “ બાયલા બની દેરાને। કે નિખ"ળનો બચાવ જ ન કરવો! એ 
સદ્દા સર્ખા પ્રકારે ત્યાન્ન્ય છે. નિરપરાધી સ્રીની ઉપર અત્યાચાર 
કરતાર્‌ પૂરુષને આપણે પોતાનું ખલિદ્દાત આપી અત્ય'ત ધેમબળ વડે 
વશ કરી રાષ્ીઅ, અગર તેમ કરવાની આપશગી શક્તિ ન હેય તો 


આપણે હેય તેટલું શરીર મળ ખપાવી અત્યાચારીને અત્યાચાર કરતે 


ન / 
અવઃ્ય રોષીએ.'” : 


દક્ષિણુ આફ્રિકામાં એક પઠાણ તેમના ઉપર્‌ પ્રાણુધાતક હુમલે 
કર્યો તે વેળાએ પોતાનો શે ધર્મ હેય એમ તેમના પુત્રે તેમને 
પૃઠ્યું, તેતો જવાબ આથી પણુ વધારે સપણ રાખ્દોમાં ખુલાસે। 
આપે ષે ન 
“તું ભાગી ન્નતય અથવા મારે ખચાવ ન કરે એ તે! નામરણ્દાઈની 
નિશાની છે. જે તારાથી તારી 1[જે'દગીને કૈવળ જેખમમાં 
તાખીને મારે બચાવ ન થઈ શકે, તે! તારે જરૂર મારનારની સાથે 
લડીને બચાવ *રવે। ન્તેઈ એ. નામરદાઈ કરતા તે! પશુખબળ વાપરડું 
વધારે સારુ છે, ””/ 
એટલે આવે પ્રસગે અહિસા નિષ્ક્રિયતા નથી સૃચવતી, તેને તે 
સહન જ કરતી નથા, એ નનણ્યા પછી આ પ્રશ્નનો આગળ વિચાર 
કરીએ. આ અત્યાચારીનો પ્રશ્ન એક રીતે તો કાલ્પનિક જ 
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ગણાય. સ'પૂ્ણુ અહિસાપાલનને ટૉલ્સ્ટોાય ષમ' માનતા. તેમને 
એક જણે આવો જ સવાલ પૃૂછેલેો. તેતું તેમણે કરેલું વણુન તયા 
જવાબ ન્ેવા જેવાં છે : 

“ નમ્રતા અને સન્‍સ્જનતાપૂર્વક, મારી માન્યતામાં ભ્રમ છે એ 
ખતાવવાના સપણ ઇરાદાથી, તેણે મને પૂછચુ' કે, “ પાપ સામે હિં'સાથી 
અપ્રતિકાર 'નેો તમારે 1સેદ્ધાંત સમન્નવે।. અને હુમેરા ખને છે તેમ, 
દરેકને જે અનુત્તર જેવી દલીલ લાગે છે તે તેણે કરી કે, ખાળકને 
મારવા કે અત્યાચાર કરવા જનાર ચોરનું શું કરજું ? મે' એને કલુ કે, 
૭પ વર્ષની જિ”દ્ગી પૂરી કરી ત્યાં સુધીમાં, આવી ચર્ચાએ (સિવાય, 
મે' તેવા વિચિત્ર ચોરને! ભેટો કદી નથી કર્યા, કે જેણે મારી નજર 
સામે બાળકને મારવા કે અત્યાચાર કરવા ઇંચ્છયુ' હેોચ. પણુ હરહ'મેશ 


૧ 


મે' નતયું છે ને નેઉ' છું કે, એક નહિ પણ લાખો ચોરે, પોતાના 
માનવબ'ધુઓ પર, હિ'સાબળ વાપરવાના માન્ય કરાયેલા હકને નામે, 
બઆળક્, સ્રીએ, પુરુષો અને જ૧દ્ધો અને બધા જ મન્નૂરો પર હિં'સાખબળ 
ચલાવે છે . . . . પેલે! વિચિત્ર ચોર તો કોઈએ ન્નેયો। નથી, પર'તુ 
[હિં'સાખળને ત્રાસે રિખાતી દુનિયા તે! દરેકની આંખ સામે 
પડેલી જે.” 
હિ'સાર્ઓાહિ સાની બાબતમાં આ સજ્જડ રદિયો સાંભળ્યા પછી 
કચું વધારે જાણુવા જરૂર નથી રહેતી. પાપી પવિત્રતાથી ડરૈ છે. 
અઆહે'સક માણુસ પોતાની પ્રેમાળ વચ જે પાપી અતે તેના શિકાર્‌ 
વચ્ચે રાખે તો આતી અદ્ભુતતા જ પાપીને ખામોશ કરી દે અથવા 
તેનું માનસ પલટી નાંખે. એમ ન બને તેય પાપી તેનું પાપકર્મ 
કરતા પહેલાં વચલા માણુસનતેો હિસાબ તો કરી લેવે! જ પડે, 
કમ કે અહિંસક માણુસ મરણુ વહેરીને પણુ વચ્ચેથી નથી ખસનાર. 
આવે પ્રસગે સશસ્ર માણુસ પણુ શું કરે છે? ને પાષી તેતે મારી 
નાંખે તો શું થાય? તેમ થતા પહેલાં શસ્ત્રધારી સામાને મારી 
નાંખવા ધારે છે, જેમ આહે'સાધારી તેતા મનને મારી નાંખવા ધારે 
છેં, એટલે કે, તેતે પાપભીરુ બનાવવા ચાહે છે. આ ખેમાંથી કોની 
શ્રદ્ધાના ટકા વધારે ગણુવા? કરોને વધારે બળવાન ગણુવો ? આને 
કાંઈ જ નક્કી ઉત્તર ન આપી શકાય. એટલું જ કહેવાય ક, દરેક 


સત્યા-્ચહ નિખ'ળનું શગ ? લપ 


પોતાની શ્રદ્ધા અનુસાર ધમપાલન કરી છૂટે એ જ રોભાસ્પદ 
છે; બાકી ખે વચ્ચે તુલના અશક્ય છે. તિ્બાળ તો કેઈ જ નથી. 


(પરતુ ટૉલ્સ્ટરયો તેમના જવાબમાં તો એથીય આગળનો પ્રશ્ર 
છેડયો છેઃ તમે અહિસાબળને માટે ધારો છો કે અત્યાચાર થતો 
એનાથી ન રોકાય, પણુ હેસાબળ દ્વારા તમે આજ સુધી કેટલું પાપ 
રોકી શકયા છો? દડતીતિ અને કાયદાને, નહિ ર્નાહે તો હજળસે 
વષને પ્રયોગ મળી ચૂકયો છે. તેણે પાપ રોકયાં છે એવું સિદ્ધ કરી 
શકો? ઉપરના જવાબમાં ટૌલ્સ્ટોયનું આ જે કટાક્ષ છે તેનો ઉત્તર 
ન જ આપી શકાય, હિંસાવાદીએ તો એ કટાક્ષ સ્વીકાયેડે જ છૂટકો. / 


આપણા રાજકારણી હિ'સાવાદને પણુ એ કટાક્ષ નથી ? થોડા 
જ માસ ઉપર “ધ્રણામાંનો એક(?)?' એ મથાળા નીચે લખતાં 
ગાંધીજએ રાજદ્દારી હિં'સાવાદ વાસ્તે લખતાં જણાવ્યું હતું કે, 

“ કૉતિવાદી પ્રથત્તિએ આપણુને આપણા ધ્યેયની નજીક આજચા 
નથી . . . તેણે કશૈ। પણુ લાભ કર્યા વિના સરકારને પ્રતિહિ' સા કરવાને 
કારણ આપ્યાં છે. તત્યારે ત્ત્યારે કાંતિવાદી ખૂન થય! છે ત્યારે ત્યારે 
અમુક સમય સુધી તે તે જગાએ લેકે! નીતિખળ ગુમાવી બેઠા જે. 

* છું દાવો! કરીને કહુ છું કે, આ નકર હકીકતો છે, 
ભાવનાભરી વિન'તી નથી. * 

આમ અનેક ૬૪થી આપણે જ્નેયું કે, કોઈ રીતે અહિસાબળને 
નિર્બળનું શસ્ર ન ગણી ક્રકાય. ઊલટા એનો દાવો છે કે, શસ્બળ 
વાપરતાં એટલું બધું નુકસાન થાય છે કે તેતો ફાયદો હેય છતાં 
તેના નુકસાનની આગળ તે ધોવાઈ નય છે; તેથી તો આજે 
શસ્ત્રબળમાં શ્રદ્ધાવાળા યુરોપના લેક પણુ લાચાર બની શાસ્યુહ્નો 
અહિ'સક અવેજ પખે!ળવા પાછળ મથે છે; એ:૭ામાં ઓછું રાઅબળથી 
રમખાણ મડાતું કેમ કરીને અટફકાવાય તેતા રસ્તા તો ખેળે છે. 
તેનો વિચાર પછીના મકરણુ પર છોડીએ. 
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પે નવજીવન,” ૨૬-૪-૩૧. 
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૮ 
' શસ્રયુદ્ધના નેતિક અવેજ ' 


/ “મને લાગે છે કે, જ્યાં સુધી આ કુટુંબનો કાયદો રાચ્ટ્રીય અને 
આંતરરાષ્ટ્રીય પ્રશ્ચોમાં, એટ્લે કે રાજદહ્વારી ક્ષેત્રમાં, ચોકસ રીતે માન્ય ન 
થાચ અને સ્વીકારાય નહિ, ત્યાં સુધી બધાં રાષ્ટ્રો મરી રીતે એક યઈ રકે 
નહિ; તેમ તેમની પ્રકૃત્તિ પણુ સમસ્ત માનવસમાજના ભલાને માટે થર્ઈ 
શકે નહિ. જેટલે દરન્જે રાષ્ટ્રો આ કાયદાને આધીન થાય લેટલે દરકે 
જ તે સુધરેલાં કહી શકાય. ” --ગાંધીજ 

“ખચષપણુથી જ દરેક પેઢી પર ન્ત્યાં સુધી, આદરાના ભાવનાબળ વડે 
અસર પહોંચાડીને, એવે સાંસ્કૃતિક વારસો! ન સે!પાય કે જેથી, લડાઈમાં 
કતેડાવું અને, જીવતરમાં જેની વડે કાઈ માલ જેવું દેખાય છે તે જે સ્વમાન, 
એને! સુખ્ય હતુ જ બએોઈ બેસવે, એ એટલું બધું અસ'ભવિત થઈ ન્નય કે 
જેટલું આજે સામાન્ય સુધરેલા માણસને માટે, કશા પાશિવ નફે। નુકસાન કૅ 
શિક્ષાના સવાલ વિના પણ, લૂ'ટ કે ખૂનના કામમાં ત્તેડાવું અસ ભા/વત છે 
--આમ ન થાચ ત્યાં સુધી શસ્યુદ્ધનો કરી અત આણી શકાનાર નથી. ” / 

-બેન્ભાસિન ડિડ 

અહિ'સાની ભાવાત્મક,--- અથવા ક્રિયાત્મક કહો તો તે વધારે 
યોગ્ય થરો,-- એ બાજુ સ્વ. લાલાજના ધ્યાનમાં ન આવવાથી તેમણે 
નિષ્ક્રિયતાને અથવા જડતાને અહિ સા માની ગાંધીજના અહિંસાના પ્રચારને 
દોષિત માન્યો. આવી જ કાંઈક યુદ્ધનિષેધના પરિણામની ભીતિથી 
આજે યુહ્નના પક્ષકારો, તે ગમે તેટલું ભયાનક ખર્ચાળ કે હિંસ 
હોય છતાં, નભાવવા માગે છે. અમેરિકાના પ્રખ્યાત માનસશ્ઞાસ્્રો 
પ્રે. વિલિયમ જેમ્સ આ પક્ષકારેોની ખીકમાંથી તથ્યાંશ બતાવીને કહે છે 
3, યુહ્ધનિષેધ રમતમાં સધાઈ શ્ઞકાનાર નથી. યુદ્ધ અને તેમાંથી 
નીપજતી લડાયક વૃત્તિઓ પ્રજ્નયઓના લોહીમાં પેસી ગયેલ છે. 
યુદ્દદેવીએ જ આજની પ્રજ્નઓમાં હિ'મત, વીરતા, વકાદારી વગેરેની 
ગળથૂથી મૂકેલી છે, અતે આ ગુણો તો શ્રાંતિના સમયમાં કરવાનાં 
કાર્યો. માટે પણુ પ્ર'્ન પાસે હોવા જેઈ એ. એટલે યુહ્દનિષેધકારો નને 


'ક્ષસ્રચુદ્ધનેપ નેતિક અવેજ” હહ 


પોતાનો પક્ષ સમથ કરવા માગે તો તેમણે આ ગુણોની પ્રાપ્તિ માટે 
' ારયુદ્ધના નેતિક અવેજ જગતને યોજી આપવો જેઈ શે. આવી 
દલીલ કરીતે જેમ્સે પોતાનું મ'તબ્ય એક મનનીય વ્યાખ્યાનમાં પ્રસિદ્ધ 
કયું છે. અહી આપણે તેને છ સત્યાત્રહતો સખ'ધ તપામસીશું. 


પ્રયમ તેમનું મ'તવ્ય શું જર તે ન્નેઈ એ. તે કહે છે કે, યુદ્ધની 
આદત પ્રજ્નઓને પરાપૂવ'થી પડી ગયેલી છે. તેથી પ્તતિહાસ લેહી- 
ખરડયો આપણે જેઈ એ છીએ. આ આદતના મૂળમાં ભોગૈશ્વય'ની જ 
ભૂખ હતી એ હ#ીકત, યુહ્ધદરસિયાઓ વીરતાનાં કે શોમનાં ગમે તેવાં 
ગુણુગાન કરી બતાવે છતાં, નિવિવાદ છે. આપણે પણુ એતો વારસો 
મેળવ્યો છે. ૭તાં પહેલાંના જેવી નાગી ભોગૈશ્રયવાસના આજે 
નૈતિક નથી મનાતી. એટ્લે તેને “નહેર કરતાં પ્ર્નએ શ્ઞરમાય છે. 
પણુ દુસ્મનમાં તેનું આરેપણુ કરીને સ્વરક્ષા સારુ લડવાનું બહાનું 
બતાવવાનો આજને રિણાચાર છે. પરતુ, રાષ્ટ્ર રાષ્ટ્ર વચ્ચે ચાલતી 
શસ્રાઅ્રની હરીફાઈ જ, ખરેખર, લડાઈ નથી ? 
આમ છતાં, પૂર્વ જમાના કરતાં આજે ફરક છે એ કબૂલ 
કરવું જોઈ એ. સુધરેલ જગતમાં આજે યુદ્ધ બાબત ખેવડી જંત્તિ 
ઉત્પન્ન થયેલી નેવામાં આવે છે : યુદ્ધનિષેધકતો જબરો વગ આજે 
ઊભો થયે। છે. એવી બુદ્ધિ જગતમાં જગી છે કે જેથી જૂતી ભોગૈશ્વય'ની 
ભૂખ છતાં તેની નિલ જ્જ તૃપ્તિ કરવા કેઈ દોડતું નથી,-- તેમ કરતાં 
શરમાય છે અતે સ્વરક્ષાનું બહાનું કાઢવા જેટલી સજ્જનતા બતાવે 
છે. યુદ્ધપક્ષ કહે છે કે, યુદ્ધ વગર દાનેિયા નીર્સ થઈ જરે. યુહનું 
ચોધડિયું આવતાં લોકમાં દેશને માટે જે કુરબાનીની તમન્ના જાગે છે 
તે રાષ્ટ્રના પ્રાણુ છે, રાષ્ટ્રજીવનના દૈવતનો આધાર્‌ છે. તે કને જશે 
તો ખુવારી જ છે. આ કાંઈક સમ”્નય તેવી દલીલથી આગળ જ ને 
કેટલાક યુહ્ધવીરે। કહે છે કે, યુદ્ધ તો કાળચક્રમાં આવ્યા જ કરવાનું, 
આપણે તો નસીબની જેમ તેને ભેટવા તત્પરતા કેળવવાની છે એ જ. 
સ્ઞાનપૂવક અને પુરુષાથ પૂર્વક લડાધના નરમેધની જે તૈયારીઓ ને 
યોજનાએ પહેલેથી કમ્વામાં આવે છે તેને આવો નસીબવાદ કહેવો 


સ--૫૭ 
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ને માનવો એ તો બુહ્દિતે લાંછન લગાડવા બરાબર છે. જે સ્વાર્થની 
શોધને પરિણામે લડાઈ જન્મે છે એ કાં કાળચકતો મહિમા નથી, 
ને કરોડો રૂપિયાનો મોંધો માલ ને માણુસો યુદ્ધના બકાસુરને ઓહિયાં 
કરવા ધરવામાં આવે છે, એ એની મેળે નથી થઈ જતાં. એટલે 
યુદ્ધપહ્મતી આ ખીજી દલીલ તો આપણે બાજુએ જ રાખીશું. 
પછી યુદ્ધપક્ષમાં આટલું સત્ય રહે છે કે, શાંતિ સ્થપાય અને 
યુદ્ધ ટળે તોપણુ, વ્યવસ્થા, શિસ્ત, સેવાભાવ, વકાદારી, ખડતલપણું, 
ઉત્સાહભેર સખત મન્ૂરી કરવાની ટેવ, અને બ્યાપક જવાબદારીનું બાન 
વગેરે જે ગુણોની તાલીમ યુદ્ધ આપે છે તે બધા તો શચિરકાળ પ્રશ્નધન 
તરીકે રહેવાના, રહેવા જેઈ એ. પર'તુ આ ગુણ! શઝુના ભવથી જ 
મજા કેળવે એમ શ્ઞા સારુ સ્થિતિ હોય? પ્રન્નઝીય કેળવણી, ડક્નકીય 
ટેક જ એટલાં ઉચ્ચતર ભૂમિકાએ ન ચડવી શકાય કે જેથી પ્રશ્ન 
આપોઆપ એ કેળવે? આસ પ્રો. જેમ્સ આ પક્ષની માન્યતામાં 
સુધારો સૂચવે છે. 
ખીજ બાજુથી યુદ્ધનિષેધપક્ષતો તે આ દોષ કાઢે છે : 
“તમે લાગણીપ્રધાત ચીસો પાડે, કે ખરચ અને [હસા તરફ 
ભાવભીના ખના ખાલી અઆંગમ્રળાઓ કરો, કે મનુષ્યની ઉંટાત્તતઃનાં ગુણુગાન 
કરા, તેટલામાત્રથી નહિ ચાશે. તમારે સામા પક્ષની દલીસે। સમક તેમાંની 
જે સાચી લાગે તે સ્વીકારવા જેટ્લા ઉદાર બનડું ધટે. બાકી, શું બને 
છે? તમારા ને યુદ્ધભીરના જે બે પક્ષો પડી ગયા તે યુહ્દ જેવા જ 
દુઃખદ છે. બેએ મળીને ઉકેલ આણુવેો। જેઈ એ. પ્રનત માટે ને સ્થાયી 
ભાવે! યુદ્ધપક્ષકાર બતાવે છે તે સમજવા જેટલી ધીરજ ધરે.” 
આમ ન્ને કરાય તો, જેમ્સ માને છે કે, યુહ્નિષેધનેો પ્રશ્ન 
શસ્મયુદ્ધના નોંતેક અવેજની ખોજમાં સમાઈ નનય છે. 
એવા અવેજના અભાવને કારણે લોકને ખે ખીક લાગે છે: 
(૧) જે લડાઈને રસ જીવનમાંથી ન્નય તો તે સાવ રગશિયા ગાડા જેવું 
ખતે, ધમધમાટ રહે જ નાહે, અને પ્રજા ભોગપ્રધાન બની “ નીતિનાશને 
માગે'' વળે. ( આપણી ચળવળમાં કાયદાભ ગ કે તેવા ધમધમાટની ભૂખ 
આ સાથે સરખાવવા જેવી છે.) (૨) રાષ્ટ્રજ્યાપી પુસષાચ'યન, 


“ ટાસ્રયુદ્ધનેદ નેતિક અવેજ' લેહ 


ટ્્‌કડા જીવનમાંથી વ્યાપક જવનમાં ભાગ લીધાનો લહાવે।, 
સ્વાપસુનો વિરલ આન'૬-- જીવનમાંથી આ ચાલ્યા ન્નય એ, 
કેળવણીની રદણિએ, ખોટ પડી ગણાય. આ ખે બીકેની સરખામણીમાં 
યુદ્ધની ખુવારી વિસાતમાં નથી લેવાતી. તેથી, શગઝુત્વ કેળવીને અને 
ધમખ્રુદ્ધિ સામે થઈ ને પણુ, જગતમાં લડાઈ જીવતી રહી છે. 

આ સ્થિતિમાં એમ જ ખની શકે કે, “વરં દણ્વા સિવર્તેલે' 
એ ન્યાયે, આ ખીક કરતાં ઊ'ચુ' જીવન બતાવી તેમાં ઉપરની ખેઉ 
વસ્તુતી શકયતા બતાવવી જેઈએ. જેમ્સની સૂચના એ છે કે, 
જુવાનિયાઓને આજે યુદ્ધકળા ફરજિયાત શીખવાય છે તેતે બદલે 
તેમને ફરજિયાત શિસ્ત અને સંયમમાં રાખીને ખડતલ બનાવવા, 
તેમનામાં સર્વોદયતા ભાવ ભરવા, અને આજની સામાજિક અસમાનતા 
તેમને બતાવવી. “ આમ કરવાથી ખડતલપણુ!ાના અને તંત્રાનિછઠાના 
લસ્કરી આદર્શ પ્ર'્નના ચડતા લોહીમાં ઊતરી જશે. એથી પછી 
માણુસોને નિષ્કુરતા વિના પણુ દઢતા રાખતાં અતે કરતા, જે 
દડપાત્ર છે, તે ઓછામાં એછી અખત્યાર કરીને સત્તા વાપરતાં 
આવડશે; અનૅ આ કૂરંજ્યાત તાલીમ અમૃક વખત માટે કામચલાઉ 
જ શે; તથા તે એવી હશે કે જેથી, લશ્કરી તાલીમમાં જેમ બનેં 
છે કે તે પામતાર માણુસતી બાકીની [જદગી ભ્રણ થાય છે તેમ, 
આમાં નાંહે બતે,-- આથી કરીને ક'ટાળિયું કામ પણુ પ્રસન્તતા- 
પુલક કરારો. ” 

આમ ટ્ર'કમાં જેમ્સનું મંતવ્ય પૂ ર્‌ં થાય છે. 

ક્‌ 

વાચકને તરત ચશે કે, સત્યામ્રહનું મતજ્ય પણુ એને મળતું છે. 
માણુસની ઉત્તમોત્તમ શક્તિઓના અવિષ્કાર કરવા માટે લડતના ભાવ 
જેવું ઉત્તમ સાધન બીજું નથી. પણુ એ લડત શરીરબળની જ શા 
માટે હેય ! આત્મબળની લડત પણુ એટલી જ, કદાચ તેથી વધારે, 
કાર્ય કર્‌ છે. આપણે જ્નેયું કે, સત્યાગ્રહ એ બ્યાક્તના તેમ જ સમાજના 
હૃદયમાં ચાલતા દૈવાસુર યુદ્ધનો દૈવી પક્ષ છે. કોઈ પણુ રીતે જે પ્રશ્નને 


૧૦૦ સત્યપ્યહની સીસમાસા 


આ સુદ્દમ યુદ્ધમાં રસ લેતી કરી શકાય, તો શસ્યુદ્ધતી તેની ભૂખ 
ભાગે એટલું જ નહિ, પણુ તેની જરૂર પણુ અમુક અ'શે દૂર થાય. ' 


મુંબઈના શ્રી. નટરાજન જેવા તટસ્થ માણુસે પણુ જેમ્સના આ 
મ'તવ્મની યાદ આપીને ગઈ લડત વખતે સત્યામ્રહને “ શસ્રયુદ્ધના 
નેતિક અવેજ ' તરીકે એળખાવ્યો હતો. તે જણાવવાની શ્ઞરૂઆતમાં 
તે આવી એતિહાસિક પ્રસ્‍તાવના ફરે છે, 


“ખ'ને લેખકો (જેમ્સ અને તેના જેવી હિમાચત કરનાર 
એચ. જ. વેલ્સ ) ભૂલી ન્નય છે કે, યુરોપમાં તેમ જ એશિચામાં સાધુ 
સાધ્વીઓના મડમાં મળતી તાલીમ ન્ન્યારે ઉત્તમ સ્થિતિમાં હતી, ત્યારે 
રસ્યુદ્ધની અવેજીમાં મૂદવા જેવી નૈતિક જ નહિ પણુ આધ્યાત્મિક 
વસ્તુ એ તાલીમથી મળી રહેતી. બિનલરકરી સેવાને માટે દ્ેરાના 
ચુવકોની કફ્રૃજિયાત ભરતી કરવાનું જેમ્સ લખે છે એવી સ્થિતિ તે 
આજે પણુ બ્રહ્મદેરામાં છે, ન્યાં દરેક બાળકને ધા(મિક શિક્ષણને સારુ 
અમુક વરસ સુધી ભિક્ષુઓના વિહારમાં સોક્લવાની પ્રથા ક્રજિયાત 
છે. આ શિક્ષણુ કટટાચ ઉત્તમ ન હોય, પણ ઉપલું સત્તત તો! તેમાં છે 
૪, અને પદ્ધતિમાં તો સુધારો જરૂર કરી રાકાય. એરિચાના દેરામાં 
એ સુધારો ધર્મની સાથે સમાજસેવાને ન્નેડીને થવો! નઈ એ. શ્રાહ્મ- 
તમજ, આય સમાજ અને રામકૃષ્ગુ સેવાસ'ધિ આ સજાલને ધામિ ક 
ટદૃછિએ ઉપાડી લીધે। છે. ભારત સેવફ્સમાજ એ ગેોખલેની કલ્યના 
પ્રમાગે રાજકારણુને ધમ મચ ખનાવવાનેો પ્રેયત્ન હતે.” 
સેવાધમ'પ્રધાત આવા એશિયાઈ સમાજગશ્ચાસ્તરતી પર'પરાને 

વખુવી બતાવી અતે તે સયાગ્રહ વિષે જણાવે છે: 

“ગાંધીજની હિલચાલ એ જ તત્ત્વને ઘણુ। વ્યાપક પાયા પર 
વ્યવહારમાં ઉતારવાનો એકાગ્ર પ્રયત્ન છે. ગોખલેએ પોતાની કલ્પનાનો ધાઢ 
ઘડવાને સારુ શિક્ષિત વગ માંથી સામથી શેો।ધી હતી. ગાંધીજને સ'દેશે। 
તો સીધો. આમવગ પ્રત્યે છે. જે સત્યાગ્રહી સ્વચ'સેવકે। નનેતન્તેતામાં 

ગાંધીજના સ'હેરા અને તેમતી પદ્ધતિ દેરાના ખૂણેખૂણ્‌ામાં ફરીને 
પહેચાડરે તે સ્વય સેવકો પર ગાંધીજએ પોતાની દઢ છાપ પાડી છે.” 

આ પરથી આપણે જેઈએ છીએ કે, જેમ્સ જે નવી નિઃરાસ્ત્રી- 
કરણુની કેળવણી સજવા માગે છે તેવી તો એશિયાઈ દેશોમાં નતા 
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કાળથી એક યા ખીજે રૂપે વિચારાતી આવી છે, શ્રી. નટરાજને 
તેમની એતિહાસિક સમીક્ષામાં, જીવનધમ સાથે સમાજસેવાનું મિલન 
કરવાના ખ્યેયવાળા ગાંધીજીના સત્યાત્રહાથ્રમતો પણુ ઉલ્લેખ કર્યો 
હોત તો મહત્ત્તતી ખોટ પુરાત. તે ખોટ પૂરી કરી લઈએ તો 
સત્યામહના વ્યાપક પ્રેયોગનું એતિહાસિક ચિત્ર આથી સરસ ન 
આપી શકાય.”સત્યાત્રડ હિ'સાતે છેડે છે, પણુ શિસ્ત તથા તાલીમ 
બરાબર સ'ધરે છે. ગાંધીજએ ધણી વાર કહ્યું છે કે, પશ્ચિમનાં શરમ 
આપણુને નકામાં છે, પર'તુ તેની તાલીમ અને કવાયતમાંથી આપણે 
ધણું મ્રહણુ કરવાનું છે. સત્યામ્રડુ પણુ ખડતલપણું, ત-ત્રનિકા, 
અયાક મહેનત, ઉત્સાહ, વ્યવસ્થા વગેરે ગુણોની અપેક્ષા સ્વય'સેવકમાં 
રાખે છે, પણુ શસ્રયુદ્ધ્ની હિંસાને ઝેર્‌ સમાન માની ટાળે છે. 
શસ્્રધારી શગઝ્ુના શરીરને કબજે કરવા જતાં માણુસનતી અધમ 
જૃત્તિઓઆને જગવે છે. સલાત્રહી ન્યાય અને પ્રેમથી તેનું મન મેળવવા 
જતાં તેનું આભિન્નત્ય ખીલવે છે. આથી આપણે ન્નેયું કે સત્યાગ્રહને 
એક જાતની વ્યાપક કેળવણી પણુ કહેવાય છે. 

ઉપરાંત શસ્્રયુહ્ની જેમ એમાં ખરચની ઉડાઉગીરી પણુ નથી 
હોતી. અને તેમાં જે થોડું ધણું ખરચ ચાય તે ઉપન્નઉ હોઈ તે વિના 
હરકત પ્ર્નઝીય “ કેળવણી અથે ગણી શ્રકાય, કેમ કે શસ્મયુદ્ધની 
જેમ તે બિનઉપક્નઉ ખરચ નથી. ગયા વરસની મોરી લડતના ખરચ 
વિષે લખતાં ગાંધીજએ જણાવ્યું હતું કે, “ ન કરે નારાયણુ ને ફ્રી 
લડવું પડે તો આપણામાં વગર પૈસે અથવા ઓછામાં ઓછે પૈસે 
લડવાની થ્રક્તિ હોવી ન્નેર્ણ એ. સત્યાગ્રહનો એ સિદ્ધાંત છે.” ૨ 

૩ 

આપણે ન્તેયું કે પ્રો. જેમ્સ યુદ્ધનિષેધતે માટે એક પ્રકારની 

પ્રજાકીય કેળવણીનો પ્રખ'ધ ગોઠવવા જેઈએ એમ કહે છે. તેમાં 


ભવિષ્યમાં યુદ્ધ અટકાવવાનો ઉદ્દેશ વધારે છે, પરતુ યુદ્ધનો અવેજ 
નથી. સત્યાત્રહફમાં આપણે જેતે આત્મશુદદિ અથવા રચનાત્મક કાર્ય કમે 


(ઇગ્મનાતુરતૂકમુ્નનાસભાણળાબઈ” -: પુનાઉમાકટામા ૪% ર. ક તાદિટાાણતટક#ડતરણ#-તા. ક*: ભના (ભણ તુન્નાઇબ્યઇઝનય, ઇનર વનનજીનવ 


* “નત્વજીવન,' ૧૭-૫-૩૬ 
શ્ર 


૧૦૨ સદ્યાયહની સીસાસપ 


કહીએ છીએ, તે તેતી સાથે બરાબર બધખેસતો અર્થ લ્રાગે છે. 
જેમ્સના કહેવા પ્રમાણે “ રાસ્ત્રયુદ્ના નેતિક અવેજ ' એટલે પ્રન્નકીય 
આત્મશુદ્દિ એવો થાય. આપણે ન્નણીએ છીએ કે સત્યાત્રહતો પણુ 
એ અર્થ થાય છે. “ સત્યાત્રક એ લેોકકેળવણીનું ને લોકન્નગતિનું 
મોટામાં મોટું સાધન છે. સત્યાત્રહતો બીન્ને અથ આત્મશુદ્દિ છે, ” 
એ ગાંધીજીની વ્યાખ્યા આ સ'બધમાં યાદ કરવા જેવી છે. . 
પ્રો. જેમ્સ ચસયુદ્ધના જે નેતિક અવેજ બતાવે છે તેમાં, 
પ્ર્નઝીય ઉત્કર્ષ અથે મહ-ત્તતનતા એવા જે ગુણા આપણે નયા તે 
શસ્્યુદ્ધ વિના ખીજ કેવી રીતે પ્રાત કરવા, તે વસ્તુ પ્યાનમાં રખાઈ 
છે. એ ગુણે! પ્રામ કરાવ તો પ્રજા પોતાનું પ્રાપ્તવ્ય શાંતિથી સાધી 
શકે એમ તેની માન્યતા લાગે છે. આપણા રચનાત્મક કાર્યકમ દ્દારા 
આત્મશુદ્ધિની પાછળ પણુ એ જ માન્યતા રહેલી છે.. પ્ર“્ન જને આત્મ- 
શુદ્ધિ કરે તો એનાં દુ:ખ જવા લાગે એમ આપણે માનીએ છીએ. 
“સૂતરને તાંતણે સ્વરાજ 'ની કલ્પના ધણાને હસવા જેવી હજી પણુ 
લાગે છે. પરતુ આ વિચારસરણીથી જે જેઈએ તો જણાશે કે, 
હિદસ્વરાજને માટે શસ્ત્રયુદ્ધના નૈતિક અવેજ ખાદી અને તેમાં જે 
અનેક ભાવો સમાય છે તે છે. આથી તો ગાંધીજીએ એમ પણુ કહ્યુ 
છે કે, સત્યાત્રહની લડતેથી પણુ છેવટે તો એ પ્રશ્નટીય આત્મશુહ્ે 
સાધનાર રચનાત્મક કાયકરમને આગળ ધપાવવાનું જે જનેસ મળે છે 
એ જ એમનો સ્વરાજમાં સ'ગીન ફળો છે. | 
આપણા રચનાત્મક કાયક્રમનાં આ મૃપખ્ય -અંગોાઃ ખાદી, 
અસ્પૃશ્યતા, કોમી એકય ને રાષ્ટ્રીય કેળવણી. એ બધાં જુદાં અ ગોને 
એકમાં સમાવી ખાદીને રચનાત્મક કાર્યના મ'ત્રરૂપે ગાંધીજ બતાવતા 
આવ્યા છે. તેનું રહસ્ય ટ્રકમાં તેમના જ શ્ઞખ્દોમાં જ્નેઈ એ : 
““રેટિયામાં સમાયેલી વિરાટ શક્તિઓને! ન્ત્યારે વિચાર કરવા 
ખેસીએ, ત્યારે એના આટલા સરળ સ'દેરાને સ્વત'ત્ર ઝિલાતાં થતો 
વતિલ'બ ખરેખર આશ્રય ઉપન્તવે છે. એક લૅટ્તિ કહેવત છે કે, 
“શન્યમાંથી કરીં જ નીપજતુ' નથી?. પણુ રૈ'ટિથો આ કહેવતના 
અક્ષરાર્ધને તો ખોટો પાડે જ છે. કારણ, ઉપયોગી એવી કોઈ પણુ 


“ક્ગ્યુદ્ધનેપ નેતિક અવેન” ૧૦૩ 


વસ્તુનો નાશ કર્યા વિના અગર તો તેને પદચ્યુત કર્યા વિના રૅ'ઢિયો 
પ્રનના આળસમાં બરબાદ થતા કલાકે ઉપયોગી ખનાવી તેમાંથી 
સુક્લ નિપન્તવે છે. . . . આમ રૅ'ટિયો એ શૂન્યમાંથી સાર વસ્તુ 
ઉપન્નવનારી ચીજ છે. 

“વળી આ કામ કરવા જતાં અનાયાસે આપણાં ગામડાં 
સુસ'ગઠિત થઈ ન્નય અને ગરીબમાં ગરીબ વર્ગામાં જ આ આખી 
આવક વહે'ચાઈ જતી હોવાથી પ્રન્નતમાં આવડા વિશાળ હિસ્સાની : 
(કાપડના ૬૦ કરોડ ર્પિયા ) આપોઆપ વહે'ચણી ચઈ ન્નય તે જુદુ. 
અને આ બધી ગણુતરીમાં અ'તે ધનની આવી સમાન વહેચણી 
પ્રનનકીય નીતિમત્તાની દષ્ટિએ જે નેતિક કિંમત છે તે ઉમેરે અને 
પછી રે'ટિયાની કિંમતનો આંક મૂકો એટલૅ એટલે આજે રૈ'ટિયાની 
(હૈમાચત કેટલી અગત્યની જે અને તેને! પક્ષ કેટલો જડબેસુલાખ છે 
તે તત્કાળ સમન્નરે.”'૧ / 


સત્યાત્રહ ગરીબનું શસ્ર છે અતે રૈ'ટિયા જેવાં ગરીબ લાગતાં 
સાધને! દ્દારા કામ લે છે. પરતુ તેની શક્તિ કેટલી બધી છે તે આ 
પરથી જણાય છે. એક જગાએ તો ગાંધીજએ શ્રસ્્રયુદ્ના અવેજ 
તરીકે, ચોખ્ખા શખ્દોમાં, રે[ટિયો બતાવ્યો છે : 


(“ને રે'ટિયો ન ફળે તો મારી ખાતરી છ કે હિ'દુસ્તાનની 
આગળ સ્વત'ત્રતા સેળવવાને। માર્ગ કેવળ ખૂનરેજ જ રહેશે. કેવળ 
ધારશાસભાઓ વડે કોઈ પણુ કાળે ખરી સ્વત'ત્રતા મળનારી નથી. એ 
વસ્તુને તો સૃુત્રરૂષે દરેક હિંદીએ સમજી રાખવાની જરૂર છે. પછી તો 
શક્તિમાર્ગ જ રલો. એક શાંત શક્તમાર્ગ --તેમાં આપણે સહન 
કરવાનું રહયુ'. ખીન્નતે ખૂની શક્તિમાર્ગ . . * એ માગને અત્યારે તો 
બધાએ ત્યાન્ય ગણ્યા છે . . . તેથી મારી દછિમર્ચાદ્દા ઉપ૨ હું કેવળ 
રટિયો જ ન્નેયાં કરું તો વાંચનાર મને માક્‌ કરે.”૨! 


રમિયામાં કઈ શાંત શક્તિ પડૅલી છે તે સ્વાભાવિક 
પૃઠ્ઠ્વામાં આવે. 
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૧. “નવજીવન,” ૨૦-૨-'ર૭ 
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૧૦૪ સત્યપ્યહની સીમાંસપ 


“ર'ટેયો આજ્ઞાપાલન તથા શ્રાંત આગહની સાક્ષાત્‌ મૂતિ છે 
માટે સંવેતયભ'ગ કરી શકાય તે પહેલાં રે'ટિચામાં સફળતા મળવી 
જ નેઈ એ.” . . . “હું અહિંસા તથા સત્યનાં સાધનોથી જ સ્વરાજ 
પ્રાસ કરવા ઇચ્છુ' છું. અને ખાદીનો કાર્મકમ ખ'તથી સફળતાપૂવ ક 
અમલમાં સુકાય તો જ તે ખની શાકે તેમ છે. આપણે! આખે 
આમવર્ગં એક સકલ્પથી કામ કર્યે નનય તે જ સ્વરાજ રાંતિમય 
માર્ગે પ્રાપ્ત કરી રાકાય, જે કામ તેઓ કરે તે ગમે તેટલા તુચ્છ 
મહત્ત્તનું હોય અને જેં વખત તેમાં અપાય તે ગમે તેટલો ઓછે 
હોચ તે વિષે છું બેપરવા છું. આમવગ આવે યજ્ઞ કરે તે પહેલાં 
સામાન્ય રાષ્ટ્રીય ન્નગૃતિં તો હેવી જ જેઈએ. એલું કામ કરવાતું 
સાધન તો રૅ'ટિયો જ છે. ” _ 
આમ રૅ'ટિયો સધર્શાક્ત સર્જનાર ને કેળવનાર, [નઃશસ્ યુહનું 
આયોજન છે. તેની તો આજે આપણે અનુભવે ખાતરી પણુ કરી 
છે કે, ન્યાં જ્યાં તે જેટલે અ શે આપણે ખાદી તથા ખીજ રચનાત્મક 
કામો દ્દારા આમવગ માં પ્રેવેશ્ન કર્યો યાં યાં અને તેટલે અ શે રાષ્ટ્રીય 
આંદોલન સફળ અને સ'ગીન હતું. 
ન 
એક દૃણિએ ન્નેતાં જેમ્સનું મ'તન્ય રાસ્્રયુહ્ના અવેજની બાબતમાં 
અધૂરું છે. આપણે જ્યું કે, જે ગુણુ પ્રશ્નમાં યુહ્દથી કેળવાય છે 
તેની પ્રાપ્તિ પૂરતો જ તે યુદ્તા અવેજ ખતાવે છે. પરતુ યુદ્ધ થવાનાં 
કારણ તો તેથી કાંઈક ધટે એમ માનીએ, તોપણુ બિલકુલ નિમૂળ 
યાય એમ નહિ માની શ્ચકાય. એટલે યુદ્ધ તો પ્રસગે ન્નગે પણુ ખરું. 
ત્યારે “કેવાં શસ્ત્રથી લડવું? તેના અવેજનતો વિચાર જેમ્સના નિબ'ધમાં 
નથી. આ પરથી સમનશે કે, શસ્યુદ્ધના નોતિક અવેજની ખોજમાં 
તેની ન્યાપક કેળવણીનો પ્રબ'ધ કરવા ઉપરાંત હિંસક યુદ્ધને] અદિ'સક 
અવેજ પણુ એટલે જ જરૂરી વિષય છે. તે વિના નેતિક અવેજ 
અધૂંરો જ ગણાય. જે ગુણુ જેમ્સે પ્રન્ન માટે આવશ્યક ગણાવ્યા 
છે તે ગુણો એક અવેજ છે. પરતુ યુદ્ધનો પ્રસંગ જાગે, તો તે ગુણે 
કેવી રીતે શાંતિપૂર્વક વાપરવા એ નથી બતાવ્યું. સત્યાત્રહમાં એઉ 
વસ્તુને સમાવેશ થાય છે. રચનાત્મક કાર્યકમ દ્દારા, આત્મશૃદ્દિ દારા 


'સગસ્રયુદ્ધને નેતિક વેજ ' જ્બ્પ 


પ્રન તાલીમ મેળવે છે તે જેમ્સના મ'તવ્યનો અવેજ છે. અને નને 
અણુબનાવને। પ્રસંગ ઊભો થાય તો તે જ તાલીમ દ્રારા અહિ'સક 
યુદ્ધનાં સયાત્રહી શસા વાપરીને તેમાં ફ્તેઠ પેણુ મેળવી શકાય છે. 
આમ ન્નેતાં, સયામ્રહ જેમ્સની કલ્પના પારતો એવે। સ'પૂર્ણ નૈતિક 
. અવેજ બતે છે. યુરોપના યુહ્દધનતિષેધકાને સ'ખોધીને લખતાં એક વાર 
ગાંધીજએ જણાવ્યું હતું કે, તેમના યુદ્ધનિષેધના પ્રયત્નોમાં હિ'દતે 
સત્યાત્રહ એ પોતા તરફનો કાળે છે. 

[શસ્ત્રયુદ્નની જરૂર તેને લીધે, અણધારી રીતે, જે લસ્કરી ગુણોની 
તાલીમ પ્રેળ્નને મળે છે એ જ નથી. જગતમાં તે દારા ઝઘડાઓ 
પણુ પતવાયા છે. તેથી ગમે તેવું અકારું છતાં યુદ્દ સમાજમાં સ્થાન 
પામતું આવ્યું છે. એટલે શ્ર્મયુદ્ધનો નેતિક કે આંહે સક અવેજ દિવિધ 
હોવે! જનેઈએ. આપણે ઉપર ન્નેયા તે નેતિક ગુણા તેણુ કેળનવા 
જેઈએ એટલું જ નહિ, પણુ તે અહિંસક યુહ્નની ઢબ પણુ હોવી 
જેપ્ એ. સત્યામ$ુ આત્મશુદ્ધિ હોઈ પહેલી ગરજ પૂરી કરે છે અને 
ગ્રેમમળ કે આત્મબળથી લડવાની અહિસક રીત હોઈ ખીજ પૂરી 
કર્‌ છે. આમ ઉભયત: સત્યામ હ શરયુહ્ધતે। સ'પૂણું નોતેક અવેજ છે. ! 

પ 

શસર્મયુદ્ધના નેતિક અવેજની ચર્ચા કરતાં સત્યાત્રહના મહત્ત્વના 
એક અંગની યાદ આપવા જેવી છે તે અસહકાર. હિ'દમાં આપણે 
અસણકારને વિચાર રાજદ્દારી જ માત્ર કર્યો છે. તેથી આપણે તેમાં 
તેટલો જ અથ સમજીએ છીએ. પરતુ અસહકાર એક ધર્મતત્ત્વ છે, 
જગતમાં અનિણમાત્ર સામે થવાની એક ફ્િલસૂટ્રી છે. અનેક તત્તન્તાની- 
એએ અનિષ્નું તત્ત્વ વિશ્વમાં કેમ છે ને કેવી રીતે -તેનો રપ્ાતિકાર્‌ 
કરવો ધટે વગેરેના વિચાર કર્યા છે. ગાંધીજનો અસહકારના સિદ્ધાંત 
આ તત્ત્ગજ્ઞાનમાં એક મૌલિક ઉમેરે છે. તેને ટ્ર_કમાં જ આપણે અહી' 
ચચી' શકીએ, કેમ કે આ ચર્ચા આપણા પ્રેસ્તુત વિષયની બહાર છે. 


જગતમાં અનેષ્ટ હયાત છે એ વિવાદમ્રસ્ત વસ્તુ નથી, એને કેમ 
પહોંચી વળાય એ જ પ્રશ્ન છે. તે બાબતમાં અસહકારના સિદ્ધાન્ત 


જ્૦્યૃ સત્યપ્ચહની અએીસાસપ 


આમ શીખવે છે: (જતી જેમ અનિણ પણુ એક સહકારી કાય' છે. 
જેમ ૪૪ પ્રથત્તિ તેમ જ અનિજ્ પણુ અતેક લોકના સહકારને લઈ ને 
જ નભે છે. અતે એનાં મૂળા તો, પ/ણતી જેમ જ, મનુષ્યચિત્તમાં જ 
રહેલાં છે. એટલે' જેમ પ્રછુસ્થાપનતે અથે પુરુષાર્થ ન્નેઈએ તેમ જ 
અઆતિષ્દતાશને માટે પણુ જેઈ એ. પણુ તેને માટેનો સહકાર તે યોજના- 
પૂર્વક ઉત્તરોત્તર સધાતો “અસહકાર છે. અનિજ પણુ સમાજશરીર્ના 
એક અગર્ષે ઓતપ્રોત હોઈ તેતે એકદમ કાપી નથી શકાતું, કેમ કે 
એની સાથે આચિક, ધામિક વગેરે અનેકવિધ સામાજિક પ્રશ્નો 
સ'કળાયા હોય છે. હતાં એ દૂર કરી શકાય અને તે આવા પ્રકારનો 
પરિવર્ત કરવા માટેતી સમાજની શક્તિ પર આધાર રાખે છે. તેથી, 
જેમ કુશળ વૈદ દરદીની તાકાત વધારતો વધારતો તેને જલદ દવાઓ 
તે પૌદ્દિક ખોરાક પણુ આપતો જય છે, તેમ જ અહીં પણુ 
ઉત્તરોત્તર પ્રગતિ કરવી ધટે. એમ જે સહકારવિહેણું કરાય તો અનિજ 
આપોઆપ ઓગળતું *્નય છે. જે સસ્થા અથવા બ્યક્તિ ઠ્દારા એ 
અનિષ્ઠ વ્યક્ત થવું હેય એને નાશ કરવાનો કે સુધારવાતો આ જ 
એકમાત્ર સાચો ને શુદ્ધ ઉપાય છે. તેના સ્થ્રૂળ નારાથી, સૃદ્દમ એવું 
જે અનિણ ચિત્તગત છે, તે નાશ્ષ નહિ પામે. કેમ કે, અનિણ ચિત્તગત 
છે અને એનાં ઉત્પાદક તે તે વક્ત કે સસ્થા ઉપરાંત તેમને સહાય 
કરતાં કે નભાવતાં સમાજનાં અનેક વ્યક્તિ કે સંસ્થાએ હેય છે. 
તેઓ જેમ જેમ એમ કરતાં મટતાં ન્નય' તેમ તેમ અનિજ એની મેળે 
જ નાશ પામે છે. આમ છોવાથી જ આ જન્નતની પ્રક્રિયાને અ'ધારાને 
દીવાથી નાશ થાય છે તેની સાથે સરખાવાય છે. ધણ કરવાથી અનિષ 
નાશ પામે : સત્યના અભાવે અસત્ય દેખાય છે. દીવે। પ્રગટે તો 
અ'ધારું ન જ રહી શકે. ી 

આ ટ્ર-કમાં અસહકારતી ફિલયુડ્દીના મૂળમાં રહેલી દૃણ્િ છે. 

આ વિચારતાં વાચક એ યાદ રાખે કે, પ્રહલાદને! પિતાને ત્યાગ, 
વિભીષણુનો ભાઈ નો ત્યાગ, મીરાંના પતિતો, નરસિહ મહેતાને! નાગર 
નાતનો ત્યામ -- આ ખધાં એ જ અસહકારના વ્યાપક સિદ્ધાંતના 
દાખલા છે. ક 


'કરયુદ્ધનેપ નેતિક અવે” ૧૦૭ 


' આમ જ્ને અસહકાર વિચારીએ તો અસણંકાર એ રાજકીય 
સિદ્ધાંત માત્ર નથી. એને માટે એથી આગળ પણુ જઈને દાવો કરી 
શકાય એમ છે કે, /ભવિષ્યમાં જને યુદ્ધનિષેધ જગતમાં શકય બનવાનો 
હશે તો આ અસહકારની પહ્દતિ તેમાં મુખ્ય મદદગાર બનવાની છે. 
એક સભામાં ઇંગ્લડમાં વાત કરતાં ગાંધીજએ જભુવેલું કે, અહિ સક 
શસ્રાથી પર્‌ પ્રન્નનું આક્રમણુ દૂર રાખવું શક્ય છે. તેમને તે વખતે 
અસહકારનું શરમ યાદ હેય તો નવાઈ નહિ. બર્ટ્ટાન્ડ રસેલે યુદ્ધનિષેધના 
પોતાના એક લેખમાં આ જ શસ્ત્રની હિમાયત કરી છે. પોતાના 
દેશ પર જમનો ચડી આવે ને જે અહેસાનાં શસ્મથી તેતો 
ગ્તિકાર કરવાનો હોય, તો તે કેવી રીતે સફળ થઈ શકે, તેનું રસિક 
વણુ'ન તે એ લેખમાં કરી ખતાવે છે. તે જ્નેવું અહો” આગળ 
ઉપયોગી થશે. 

“ખારો કે એક પેઢી સુધી સત્યાગ્રહતા સિદ્ધાંતોનું શિક્ષણુ આપ્યું 
કે, શસ્નયૃષ્ધ કરતાં સત્યાત્રહ વધારે સારી સ'ર્ક્ષણનતીતિ છે; પછી 
ઇંગ્લડે લશ્કર અને નોકાસૈન્ય કાઢી નાંખ્યાં. સાથે એમ પણુ ધારે કે,. 
તેણે નનહેર કયું કે, કોઈ રાઝું ચડી આવશે તો તેનો સશસ્ર સામનો 
નહે કરવામાં આવે; જેમને ચડી આવવું હેય તે છૂટથી આવે; પરતુ 
પરદેશી સત્તાનો એકે હુકમ નહિ માનવામાં આવે. તો શું બને ? 

“ દૃલીલને ખાતર ધારે કે જર્મન સરકારે ઇગ્લ'ડની આવી 
અશક્ષિત દરાને। લાભ લેવાનું વિચાર્યું”. તે। શરૂઆતમાં જ, જમનીમાં 
બિલકુલ પાશાવી તત્ત્વો સિવાયનાં ખધાં તેનો વિરોધ કરશે, કારણ કે 
આક્રમણની નાગાઈને ઢાંકવાને કરું બહાનું નહિ મળી શાકે. સુધરેલા 
દેરો લડાઈ કરવા લાગે છે ત્યારે કાંઈકનું કૉઈક રૂપાળું બહાનું 
કાઢીને લાગે છે : યા તો સ્વરક્ષા કે નિબળરક્ષા આગળ કરે જે. 
પ્રસ્તુત દષટાંતમાં એવું કાંઈ ન સ'ભવી રાકે. આજ* જેમ જમન 
કહે છે કૅ, ઇગ્લ'ડનું મોડું નોકાસૈન્ય બહારથી પોતાનો ખોરાક આયાત 
કરતાર દેરાને ભયકારી છે, એમ પણુ તે નહિ કહી શકે. એમ પણ 
એનાધી નહિ કહી શકાય કે, આપણે હિં'દની ઉપર જુલમ કરીએ છીએ. 
કેમ કે (આપણી નવીન ૨ચતનતા પ્રમાણે ) ન્ન્યારે તેને ખુશી પડે ત્યારે 


 વભનનુકવકજાઈ”' ૪ જામના અઇ. ર૪ કાફ” દના ર 1.1.૪ 4૧.28. ! ઝા ૪... તના. 


* આ લેખ પહેલા યુરોપીય યુદ્ધ દરમિયાન લખાયે હતો. જુએ 
લેખકની “]03 10૯ 10 781-1106 ' ચોષળી. 





૧૦૮ 


સત્યપ્ચહની સીસાંસા 


હિં બ્રિટિશ સાસ્રાનયથી ટે થઈ શકે એમ હશે. આમ સામાન્ય 
ખહાનાંમાંથી જર્મનીને કશું નહિ મળી રાકે. . . . ને ઇંગ્લ'ડ પાસે 
લશ્કર કે તૌકાસૈન્ય નહિં હોચ તે તેની ૫૨ આક્રમણુ કરવાનું બહાનું 
શોધતાં જર્મનીને મહા મુશ્કેલી પડવાની. જર્મનીના ઉદ્દાર નીતિવાળા 
પક્ષ એને વિરોધ જ કરવાના; તેમ જ ખીજી પ્રનએ પણુ કરવાની, 
સિવાય કે જમની તેમને લૂ'ટ્માં ભાગની આરા” આપે. 

“પણુ ધારે! કે તેવો ધરનેો] વિરોધ રામાવીને જર્મની ઇંગ્લ'ડને 
કખન્ને લૈવા લશ્કર મોકલે છે. એની સાસે સરાસર પ્રતિકાર તે થનાર 
નથી, એટલે તેની સખ્યા મોદી હોવાની ષણુ જરૂર નથી; તેમ જ 
પરસુલકની વસ્તી પર ચડી આવનાર લશ્કરની હેય છે તેવી, તેની ભય 
અને ભ્રય'કારીપણાની ભેગી વૃત્તિ પણુ નહિ હોચ. લર્કરી શિસ્ત 
નતળવવાની મુશકેલી નહિં હોય, અને વિજયી લરકર હ'મેરા વિજયને અ'તે 
કરે છે તેવાં લૂ'ટ અને સ્રી પર ખળાત્કારના પ્રસ'ગ પણુ નહિ ખને. 
આખર્‌ કમાવા જેવા પરાકમને। પણુ પ્રસંગ નહિ મળે. . . . લશ્કરી 
સિષાઈ ના ચિત્તમાં તો આખી ચડાઈ ક્‌ારસ જેવી લાગશે અને મગરરીને 
ખદલે ઘૃણાની લાગણી થશે. ક્દાચ રસ્તા પરના થોડાક નાદ્દાન છોકરાના 
કાન પર તમાચા લગાવવા ઉપરાંત, આક્રમણને ભત્ય બનાવે એવું 
કશું જ નહિં હોય. 

“છતા ધારો કે આક્રમણુ કરળું લશકર લ'ડન આવ્યું નેં રાન્નને 
ખડે'ગહામ મહેલમાંથી ને સભ્ચોને પાર્લ મેન્ટમાંથી હાંકી કાઢયા. થોડા 
રાક્તિસ'પત્ત અમલદારે।ને બર્લિ'નથી બોલાવ્યા, અને ઇગ્લ'ડમાં જર્મન 
સ'સ્કૃતિનતી સ્થાપતા રાર્‌ કરવા કેવા કાયદા કરવા એને! વિચાર કરવા 
બ્હાઇટ્હોલના નતા અમલદારો નસ્નેડે સલાહમાં મૂકયા. આવી 
ગરીબડી પ્રન્નની ન્નેઢે કામ લેવામાં કાંઈ વિધ્યા નહિં નડે એમ ધારવામાં 
આવરો, અને રારૂઆતમાં તે! લગભગ ખધા જ ત્તૂના અમલદારોને 
તેમનાં પટ્ટ પર કાચમ રખાશે. કારણુ કે, અર્વાચીન રાક્ત્યત'ત્રતો 
વહીવટ ગૂ'ચવાડાવાળુ' કામ છે, એટ્લે ચાલુ રાજત'ત્રથી વાકેફ 
માણુસો।ની મદદે નવું ત'ત્રપરિવર્તન સહેલાઈથી સ્થપાય એમ લાગશે. 

“પર'તુ આ વખતે ન્તે પ્રન્ન રાસ્રયુદ્ધમાં જેવી ખહાદુરી ખતાવે 
છે, તેવી (આ પ્રસગે ) બતાવે તો મુરકેલીઅ આવવાની રાર્‌ થાચ. 
કામ કરનાર હયાત અમલદારો જમંને નડે સહકાર કરવા ના પાડે; 
એટલે તેમતા ખાસ આગેવાનો હોય તેમને કટ્ટર કરવામાં આવે; 
સહકારમાં બીન્ત ઉત્સાહિત થાય તે સારુ (દાખલે! બેસાડવા ) કદાચ, 


'શગ્રયુદ્ધનેપ તેતિક અવેજ ” ૧૦૯ 


ગોળીથી તેમને ઠાર કરવામાં આવે. પણુ છતાં નો ખીન્ન અડગ રહે 
ને જમ નેના હુકમાને આગળ ન મોકલે કે ન માને, ષણુ પોતાની 
પાલ'મેન્ટે ને સરકારે પહેલાં કરેલા હુકમ પ્રમાણે ચલાવ્યે રાખે, તે 
નાનામાં નાના ટપાલી સૃુ'ધ્રાના બધા જ તે અસલદારોને બાતલ 
કરવા પડે અને જગા પૂરવા જર્માનેો લાવવા પડે. 

“ ખાતલ કરેલા નોકરોને ન કેદમાં પૂરી શકાય કે ન ગોળીબાર 
થાચ; કેમ કે કશી મારામારી તે થઈ ન હોય, એટલે એવી ઊ'ધું 
ધાલીને પારાવતા કરવાને તે। પ્રશ્ન જ ન હોચ. અને જરમનોને કશા 
જ મૂળ વગર એક્દમ આખુ રાજત'ત્ર ઊભુ' કરવાનું પણ ભારે પડવાનું. 
જે કાંઈ કાયદાઓ તેએ કરે તે પ્રન્ન તોઃ ખિસ્સામાં જ મૂકચે જવાની. 
ન તેઓ હુકમ કરે કે શાળામાં જમંત ભાષા શીખવવી, તોપણ 
શિક્ષકો તો ન્નણુ કાંઈ જ હુકમ નથી થયો એમ જ એમની મેળે 
ચલાવ્યેૅ રાખવાના. નને શિક્ષકોને કાઢી મૂકે, તો માબાપ છોકરાંને 
નિરાળે નહિ મોકલે દરેક અ'સ્રેજ જીવાનિયાએ ક્રજિયાત લરકરી. 
તાલીમ લેવી એવે! હુકમ કરે, તો તેઓ ના પાડરેી. જમનો તેમાંના 
કેટલાકને ગોળીબાર કરરી; પછી હતાશા થઈને એમને પ્રેચત્ન છોડવો 
પડશે. બ'દ૨ પર જકાત ઉધરાવવા તે મથે, તે ત્યાં જર્મન અમલદારે 
રાખવા પડરી; આથી બ'દરને! મન્નૂરવગ હડતાલ પર જવાને અને 
આસ જકાત ઉધરાવવાનું અસ'ભવિત થવાનું. જે તેઓ રેલતેનો કબન્ે 
લેવા ન્તચ તે વ્યાંના નોકરો હડતાલ પાડરો, જેને જેને તેઆ અડશરે 
તે તે તરત સ્થગિત થઈ જવાનું; અને એસને પણુ ઊગી જરો કે, ક્યાં 
સુધી પ્રન્નને ન રીઝવી શકાય ત્યાં સુધી ઇંગ્લ'ડમાં આપણું કશું 
ચાલવાનું નથી. 

“પરપ્રન્નતું આક્રમણ હઠાવવાનતી આ યુક્તિ અજમાવવા જરૂર 
તાલીમ અને ખહાદુરી નેઈ એ. પણુ બહાદુરી તે તાલીમ તો શસ્ટયુદ્ધમાં 
પણ જેઈશે. . . . એ જ હિં'મત અને આદરાભાવ જે આજે રાસ્ટ્ર- 
યુદ્ધમાં રેડાચ છે તે કેળવણી દ્વારા સત્યાત્રહમાં પણુ વાળી રાકાય.”” 


બર્થ્ન્ડ રસેલે આમ આપણુને સત્યાગ્રહની શસ્યુહ્ધના શુદ્ધ 
અંહસક અવેજ તરીકેની પૂરી ૩૯પના આપી છે. જે પ્રેન્ન સફળ 
શસ્રયુદ્દ કરી શકે તે ધારે તો સકળ સત્યાત્રહી જીત પણુ મેળવી 
શકે, એ આ પરથી આપણી કલ્પનામાં તો આવી શકે. અને સત્યાગ્રહ. 
નવા નવા મ્રયોગ માગે છે એ તો આપણે શરૂમાં જ જ્યું છે. 


૯ 
ગીતામાં હિસાવાદ? 


સ્તષમસાવે આવેક્ય ન સિજાવિયુમટતિ । 

ઉટઝ જમે જોલેય વહોષતવિ ન ત્યઝેત્‌ । 

સવારમા [ટિ ટ્રોબેળ પૂતેનાસિરિવાજ્તા: ॥ * 

ન્ન અગવદ્દગીલા 
ગાંધીજીએ સત્યાત્રહ અને અહિ'સા સમાજક્ષેત્રમાં દાખલ કરવાની 
હિમાયત શરૂ કરી ત્યારથી જ ગીતાના અથ વિષે આ શકા (કે 
તેમાં હિસાવાદ છે કે અહે'સાવાદ ) એક યા ખીજ રીતે ચર્ચાતી 
આવી છે. એક જમાનામાં એ ચર્ચા ચાલતી ક ગીતામાં કમને 
બોધ છે કે સન્યાસનો? થિળક મહારાજે “ગીતારહસ્ય 'માં તેને 
જવાબ આપ્યો કે કમનો ખોધ છે. અતે દિવસે દિવસે વધતા જતા 
સ્વરાજસિદ્ધેના કમયુગમાં એ શકા ડખ ગઈ પણુ સભાત્રહ-યુગમાં 
તે પાછી નવે રૂપે ન્નગી કે ગીતામાં હિસા છે કે અહિંસા ? મહાભારત 
અને તેના નવનીતર્‌ષ ગીતા એ હિ'દતા રાષ્ટ્રત્રથા ગણાય. રાષ્ટ્રોય 
પુનરુત્થાનને સમયે તેના અર્થનું આમ પુનર્વાયન થાય એ યેગ્ય 
છે. એથી તો ગાંધીજતે પણુ “અનાસક્તિયોગ' લખવાનું કબૂલ 
કરવું પડયુ હતું. 
આટલી પ્રસ્‍તાવના પછી હવે મૂળ સવાલ ઉપર જઈ એ. એના 

ઉત્તર સારુ આપણે અહોં રાઆથ માં ઊતરવાના નથી. અને મારે 
માટે એ શક્તિ બહારની વસ્તુ છે. એકખે વસ્તુ તરફ પ્યાન ખેચવા 
જેટલો જ આ પ્રકરણુનો ૪રાદો છે. 


* સ્વધર્મનેો (વિચાર કરતા પણુ, ( હે અજીંન ) તારે ચસકવું ધટતું નથી. 
હે કોન્તેચ, સ્વધમરૂપે આવી મળવું એવું ને સહજ કર્મ તે સદોષ 
હેય તોચ તે છાડવું ન જેઈ એ. કેમ કે જેમ અગ્ને નેડે ધુમાડો તે! હોય 
જ તેમ સર્વા કાર્યો સાથે (કાંઈક ને કાંઈક્રે) દોષ તે! લાગેલો હોય જ છે. 


ગીતામાં હિ'સપ્વાદ? ૧૧૬૧ 


રૃ 


ગીતાના સવાલનું મૂળ આ ખીનામાં રહેલું છે: અજુંને પોતાના 
સ્વજનોને મારવાનો પ્રસંગ જ્ેનેયો, એટલે એનું મન લડવા ઉપરથી 
ઊતરી ગયું અને એણું શ્રીકૃષ્ણુને કક્યુ, 

“ હે મધુસૂદન, મને તેએ સારી નાંખે અથવા મને ત્રણ લોકનું 
રાત્ત્ય મળે તોપણુ છું તેમને હણુવા નથી ઇચ્છતો, તે પછી એક 
જમીનના ટુકડાને સારુ કેમ હણુ'? . . . સ્વજનને જ હુણીને અમે 
કેવી રીતે સુખી થવાના છીએ? . . . મારી તો વિવરા સ્થિતિ થઈ 
છે : કાચરતાથી મારી વૃશ્ત મારી ગઈ છે અને કત ્યમૂઢ બન્ચે! છું. 
મને તમે દોરે.” 

શ્રીકૃષ્ણે તેને ગીતાબોધ કલ્યો અને લડવાનો સ્તધમ પાળવા 
તત્પર કર્યો. 

આ ખીના પરથી, કૃષ્યુ ઉપર ચિડાઈ ને, ટોયાહીકો કાગાવા 
તામનો એક ખ્રિસ્તી ન્નપાની લેખક તેની “1.00૯ ટ 1.8૫7 
બૂ 1૯ ચોપડીમાં લખ છે, 

“યુદ્ધની નિષ્ફળતાના દ૬:ખથી પીગળીને અજન જે દુઃખપૃ્વ ક 
વિન'તી કરે છે તેમાં રહેલી ભગ્ય આત્મન્તગૃતિ ત્ેઈને મને આંસુ 
આવ્યાં, લોહીથી ખરડાયેલા હિના પ્રાચીન ઇતિહાસમાં આવી પવિત્ર 
ભાવનાથી દુઃખી થતઃ અજીનનેો દાખલે નઈ મને મગરૂરી આવી 
અને સાથે સાથે ખેટ પણ થયો. . . . કુ“ગે ગીતામાં જે જવાબ આપ્યો 
તે સામે મારે સખત વિરેધ છે.” 

આમ કણી ગીતાના ખીન્ન અપ્યાયના ૨૦ થી ૩૧ સુધીના 
શ્લોકો ટાંકી તે જણાવે છે, 

“હું કૃષ્યખુના આ કફછાંછળા ઉપદેરાની વિરુદ્ધ છું. આવી જ 
“તની દલીલ આજ સુધી રાસ્રયુષ્ધવાદ્ઠદી કરતા આવ્યા છે. . . .” 

ગીતામાં શ્રીકૃષ્ણે હિંસાવાદ શીખવ્યા છે એમ માની સામી 
દલીલ કરવાનો આથી વધારે સચોટ દાખલે કદાચ ન મળી શકે. 
યુદ્નનિષેધની બાખતમાં, નેતધમ'નતી અતિ અઆહિસાની નેમ, લગભગ 
આખા યુરે।પ અમેરિકાના ષ્િસ્તીઓમાં અહે'સાની એક પ્રકારની 
અતિપૂન્ન ઊપજ છે. અજુનને યુદ્ધતા કાલ્પનિક ચિતાર આવતાં 


ય૧૨ સત્યપ્ચણેની સીસાસપ 


જેવી થરેરાટી છૂટી હતી એની ન્નેડે, કદાચ, ૧૯૧૪ના યુદ્ધે પછીના 
યુરોપની મનોદશા સરખાવી રાકાય. એવી જ થરેરાટી અને ઉપરાંતમાં 
અસહિષ્ણુતા, આ અહિ'સાવાદી ખ્રિસ્તી લેખક તેની ટીકામાં દેખાડે 
છે. ગીતાનો સળંગ વિચાર કરવાની તે તસ્દી જ લેવા થોભતો નથી. 
અને અજુંન શું “ યુદ્ધની તેષ્ફળતાના દુ:ખથી પીગળીને ' નિભૃત્ત થતો 
હતો? પણુ અત્યારે આ લેખકનો વાંધો સમજી લઈ આગળ ચાલીએ. 

ગીતામાં દેખાતો હિંસા અહિસાનો આ વિસવાદ એક પ્રશ્ષકારે 
ગાંધીજને પૂછ્યો હતો. ગીતા પ્રત્યે તેને માન હેય એમ લાગે છે, 
તેથી તેના પ્રશ્નમાં નિશ્રયતી નહે પણુ શ્રકાતી જ જૃત્તિ દેખાય છે. 
તેથી ગીતાને અગેતો આ ગપ્રશ્ન સમજવા તે વધારે ઉપયોગી છે. 
પ્રકાકાર કહે છે, 

“પહેલેણ અધ્યાય નેતાં એમ જ લાગે છે કૈ અહિ'સાભૃત્તિથી 
પ્રેરયેલો અજન અશસ્ર થઈને કોરવેોને હાથે મરવાને તૈયાર છે. 
હિં'સાથી થવું નુક્સાન અને પાષ એનાં દછિ આગળ તરી આવે જે. 
વિષાદ્થી એ ધ્રૂજી ઊઠે છે અને કાંપતો કાંપતા કહે છે: ચદદો વલ 
મટૃસાપં વતું' ન્યવસિતા વયજ્‌। ત્યાં શ્રીકૃષ્ણ કહે છે, “ડાલ્યો થઈને 
આફું રું ખોલે છે? કેઈ કોઈને મારતું નથી ને કોઈ મરતું નથી. 
આત્મા અમર છે અને રારીર તે। પડવાનું જ છે. ધ્મપ્રાપ્ત યુદ્ધમાં 
લડી લે; જચ શાને અને પરાજય શાને! ? કર્તવ્ય કરી ફૂટ.” * 
આ પ્રમાણે ગીતાનું પ્રસ્થાન ટ્રકમાં જણાવીને છેવટે પ્રશ્ષકારે 

આમ પૃઠયુ' છે: 

“ઈશ્વરને ત્યાં હિંસા અહિંસા સરખી જ છે. પણુ માણુસને 
માટે ઈશ્વરને ક્યો સ'દેશે છે ? ગુષ્યલ્લ શેતાનતિ રળે નપત્નાન્‌ એ ? 
ગીતાનો સ'દેરે! અહિ'સા જ હેય તો ? લે અને ૬૨ મો! અધ્યાય 
કાંઈ બરાબર બ'ધખબેસતા નથી, પોષક તો! નથી જ. ” 

ઈશ્વરતી દુનિયામાં તો, આ પ્રશ્નકાર કહે છે તેમ, હિંસા અહિસા 
સારું નરસું બધું જ તેની દિએ સરખુ છે, તેથી તે કહી શકે કે, 


યે યથા માં પ્રવચન્તે તાંલ્સચએવ મજ્ઞામ્યરમ્‌ | 
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ગીતપ્માં હિ'સપ્વાદ ? ૨૧૧૩ 


'“જેએ જેવા ભાવથી મારો આશરે લે છે તેમને હું તેવા જ ભાવથી 
ફૂળ આપું છું.' એટલે એતે માટે હિંસા અહિંસા સરખી છે એ 
કહેવામાં દોષ નથી, પર'તુ એક વાર લેોકમાન્યે ગાંધીજી પર લખેલા 
પત્રમાં * આ શ્લોક ટાંકી તેનો બીજો જ અથ કાઢી ખતાવ્યો હતો. 
તેમણે લખ્યું હતું, “ આપના લેખમાં આપે મને “રાજપ્રકરણુમાં 
બધુંય ચાલે' એમ માનતો જણાવ્યો છે એ જેઈ ને હું દિલગીર થયે। 
છું. . . . રાજપ્રકરણુ એ સાધુઓની ર્નાહે પરતુ સ'સારીઓની બાજી 
છે અતે “ અજોધેન ત્તિતે છોધન્‌ ,' એ બુદ્ધના ઉપદેશ કરતાં “ ચે થથા 
માં પ્રવસન્સે તાંહ્સયેવ મગામ્યટ્ત્‌ ' એ શ્રીકૃષ્ણુનું સૂત્ર માનવાનું હું વધારે 
પસદ કરું છું.” એટલે ક, “જેસેકો તૈસા' “શઠ પ્રતિ શ્રાટય' ? એ 
નીતિ, ઉપર ટાંકેલા ગીતાના શ્લોકમાં બતાવી છે, એમ તેમણે સચવ્યું. 
મૂળ ગ્રશ્નકારે પૂછેલા પ્રશ્નને હાલ છોડીને પ્રચયમ આ નવાઈ 
પમાડે એવું લોકમાન્યનું વિધાન વિચારીએ. જે શ્લોકમાં લોકમાન્ય 
“જસેકો તૈસા 'નો અર્થ બતાવતા લાગે છે તેને સ્પષ્ટ અને યોગ્ય 
અથ તો એ છે કે, તે કર્મનાં અટલ ઈશ્વરી કાયદાનું કથન છેઃ 
જેવું વાવશે। તેવું લણુશો એ કહેવાનો તેમાં ભાવાથ છે. તેથી, જેનું 
જેવું કર્મ તેતે તેવું ફળ આપનારો ઈશ્વર નિષ્પક્ષ ન્યાયાધીશ છે એ. 
એમાંથી યોગ્ય નિષ્પત્તિ ગણાય. એ પરથી આપણે એ સમજવું ધટે 
કે, એ કાયદાને આધારે માણુસે પોતાનો આચાર ધડી લેવાને છે. 
એટલે એ તો એમાંથી સદાચારની, “ ઝાત્મનઃ વ્રતિજૂજાનિ વરેજાં ન 
સતાત્રેત્‌' એ નીંતિસૃત્રની તેમાં હિમાયત જુએ એ બર્‌ાખર્‌ ગણાય. 
ગુરુત્વાક્ષણુના કાયદ્દા સાથે કમના આ કાયદાને સરખાવી 
શકાય, ગુરુત્વાક્ષણુનો કાયદ્દો એક અટલ કુદરતી વિધાન છે. એ 
કાયદો સમજનાર તેમાંથી જેમ ભૂસકો મારવાનો ધમ નથી ધટાવતેો, 
ઊલટો તેમ કરતાં અટકવાનો ઘટાવે છે, તેમ જ આ કમને કાયદો 
ન્તણ્યા પછી કોઈ માણુસ કુકમ કરવાનો અથ તેમાંથી ન શોધી 
શકે. અતે ગીતાએ [હિંસાને સત્કમ તો નથી જ કઊું, પરતુ 
અહિ'સાપાલનનતો ધર્મ બતાવ્યો છે તે આગળ આપણે ન્ેઈશિં. 


ડઝન, કક અહ્ધ ન 
* “ તવજવન ', તા. ૨-૨-*૨૦ 


સ-૮ 


૧૧૫૪ સત્યપ્યહની મીમાંસા 


વળી, ખુદ્દ ભગવાનતું “અણોષેન ગિતે જ્ોષણ' એ સૂત્ર 
ગુરુત્વાક્ષણુના કાયદા જેનું કયન નથી. તેમાં તે તેમણે મનુષ્યનો 
પુરુષાર્થ કે આચારધમ શે હોવો જેઈ એ ગએ બતાવ્યું છે : ક કેધને 
જીતવો હેય તો અક્રેધ રાખવો; અને એ પુરુષાથ તેમણું માનસશાસ્રના 
આ કાયદામાંથી ધટાવેલો છે કે, “ ત દિ વેરેળ વેરાળિ સમન્તીષ જરાસન '. 
એટલે ગીતાના ઉપરના શ્લોક સાથે સરખાવાય એવું બુહ્ધવાકય તો 
આ વેર અવેરનો કાયદો છે. બેઉ વાકયો દુનિયાની અમુક વસ્તુસ્થિતિનો 
કાયદો બતાવે છે, અને તે યાદ રાખીને મનુષ્યને પોતાનો આચારધમ' 
વિચારી લેવા જણાવે છે. ર 

“ ઝક્ોઘેન ઝ્િતિ જોધમ્‌'ની સાથે બધ ખેસે એવું ગીતાવાકથય 
તો આપણે વિચારી રહેલા શ્લોકની આગળના- જ શ્લોકમાં ગીતાએ 
આપેલું છે : 

વીતરામમયત્રોધા: મન્‍્મયા મામુપાશ્રિતા: । 

લછ્વો શાનતપથા ષૂતા મર્માવમીમતા: 1 ( અ. ૪: ૧૦) 


(રાગ, ભય અને ક્રેધરરાહિત થયેલા, મારૂં જ ધ્યાન ધરતાં 
મારે જ આશ્રય લેતારા, સાનરૂપી તપથી પાંવેત્ર થયેલા ધણા મારા 
સ્વરૂપને પામ્યા છે.) 

જેમ ખુદ્દ અકાધથા ક્રેષ્ર જીતવા કહે છે તેમ જ અહીં પણુ 
અક્રેધ, અભય વગેરેનો મહિમા ગીતાએ અતાવ્યો છે. 

ગીતાકારે જણાવેલી, મનુષ્યે ધારણુ કરવાની દૈવી સ'પદ અહી' 
આગળ યાદ આવ્યા વિના નથી,રહેતી. ૧૬મા અધ્યાયમાં વણ વેલી 
દૈવી સ'પદમાં અહિસા, અભય, તપ, આજવ, અદોધ, સત્ય વગેરે 
ગુણો છે એ યાદ કરીએ, તો ગીતાકાર તેના ઉવદેશમાં અહિ સાને 
કૈત્ું સ્થાન આપે છે તે સપણ જણાશે. અજુનને લડવાનું કેમ કહયું 
તેના વિચાર આપણુ હવે પછી કરીશું. પમુ ગેટલું અહી' 
યાદ રાખીએ કે ગીતાકાર પણુ ખુદની જેમ અહિ'સાને ૪ ધર્મ 
ગણે છે, અતે ગીતામાં અહિ'સાનો ઉપદેશ અનેક સ્થળાએ 
આપેલે। છે. ર 


ગીતામાં હિ'સાવ॥દ ? ૬૧ 


ઉપર ટાંકેલા લોકમાન્યના ગાંધીજી પરના પત્રમાં એક ખીના છે 
તેના પ૨ પ્યાન ખે ચાયા વિના નથી રહેતું: તે તેમના ધમ અને 
વ્યવહાર વચ્ચેના ભેદની, --- સાધુતા એક ધમ અને ધરબારીનેો 
ખીન્ને ધમ એ માન્યતા -- છે. ધણા લોકનું માનવું આવી 
જાતનું હોય છે. ગીતાની દણિએ આ બિતપાયેદાર અને ઊ'ધી માન્યતા 
હોવા છતાં, ગીતાનો અર્થ વિચારનાર ધણી વાર આ મનમાં રાખીને 
અથ કરે છે, તેથી ગોટાળા થાય છે. ગીતા વ્યવદરમાં કામ કરી 
રહેલા અજી નને ધર્મ સીશ્થવવા ખોધાયેલી હતી એ જે આપણે યાદ 
કરીએ, તો ધર્મ અને વ્યવહારનાં આવાં ૪લાયદ્દાં ખાનાં જવનમાં 
પાડવાં ખોથાં છે તે તરત જણાશે. સ્ત્રી; વૈશ્ય અને શદ્રને ધ્મજવન 
બતાવવાનો દાવો કરનાર ગ્રંથમાં તો આવાં ખાનાંને સ્થાન જ નથી. 
અહણિસા, સય; અસ્તેય વગેરે યમનિયમાદિના પાલનમાં સર્યાદાભેદ 
હોવો એ એક વસ્તુ છે, અતે એમ કહેવું કે સાધુને માટે અહિ'સા 
ને સત્ય, તથા ધરબારીતે માટે હિંસા અને જૂટ, એ ખીજ વસ્તુ છે. 
એક માષખ્ુસ ધમ નું ઓછું પાલન કરે છે કે કરી શકે છે તેથી કાંઈ 
તે ધર્મનો ગુણુ નથી બદલતો. આ જે યાદ રાખીએ તો હવે પછીની 
ચર્ચા સમજવામાં મદદ થશે. 
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ગીતામાં અજીુનતા સવાલ ખરખર 1હે'સા અહિ સા નક્કી 
કરવાનો હતો! કે કેમ, એ મૂળ પ્રશ્ન છે. એ આપણે વિચારીએ તે 
વખતે એક સાવગધાનીના જરૂર છે તે પ્રથમ જેઈ લઈ એ. આજની 
પરિસ્થિતિમાં યુદ્ધાનિષેધ જગતનો એક જવ'ત પ્રશ્ન થયેલો છે. તેથી 
ગીતામાં હિંસા અહિ સાની ચર્ચા કરતી વખતે આપણુને એ અત્યારની 
પરિસ્થિતિની ચર્ચા તરત યાદ આવે છે. ન્નશું આજના અજુ નને 
કુષ્ણું જવાબ આપવાને! છે એવી કાંધંક અનજનણુપણે આપણામાં જંત્ત 
રહે. છે તે તેથી કેટલેક વિચારદોષ સહેજે થઈ નય છે. એ એતિહાસિક 
કાલક્રમદ્રોષ ગણાય. એ ખરું છે કે સદસદવિવેકમાં હિ'સા અહિ'સાનાં 
વિચાર સનાતન હોય છે. તેથી તે આહ સાને પરમ પર્મ કહ્યો છે. 


૧૧૬૨ સત્યપ્યહની સીસાસપ 


પરતુ હિંસા અહિ'સાને! સનાતન પ્રશ્ન જમાને જમાતે જુદુ રૂપ 
લઈને રજૂ થાય છે, જેમ નદીનું.એક વાર વહી ગયેલું પાણી એનું 
એ જ પાછું નથી આવવું, તેમ કાલજલમાં વહેતી એતિહાસિક 
પરિસ્થિતિનું છે. એટલે, અહિ સાનું સનાતન સત્ય પણુ જમાને જમાને 
નવે રૂપે રનૂ થાય છે એ યાદ રાખીને, આપણે જૂના ગ્રથાના અર્થ 
કરવા જેઈ એ. એતિહાસિક દષ્ટિએ નને વિચાર કરવો હોય તે આ 
નિયમ ભૂલવાથી અનથ થાય. 

ખીજું, ગાંધીજી ગીતાને ગ્મેક રૂપક કાવ્ય કહે છે. એટલે તેમાં 
વણુંવેલા યુદ્ધપ્રસગને તે કાલ્પનિક મનાવે છે. દરેઠના અ'તરમાં 
ચાલતા સૃદ્દમ યુદ્ધનું રૂપક છે એમ તે જણાવે છે. આમ ડહીતે પણુ 
તેએ હિંસા ્આબાહેસાના મૂળ પ્રશ્ષતી મુસ્કેલીમાંથી નથી ખચી શકતા. 
જે કાલ્પનિક ૬ૃષ્ટાંત ગીતામાં આપ્યું છે તે, દ્લીલ ખાતર, સાચુ 
માની શકાય. તો પછી ગીતાનો અથ સમજ્વા માટે તેતે સાચી 
હુછીકત જેવું જ ગણી વિચાર કરીએ તોય ખોટું નથી. 

હવે આપણે મૂળ પ્રશ્ન પર આવીએ. 

' અનાસક્તિયોગ 'ની પ્રસ્તાવનામાં ગાંધાંજ જણાવે છે કે, 
“ઝઅહેસાનું પ્રતિપાદન ગીતાનો વિષય નથી. ગીતાકાળની પૂવે પણુ 
આહિ'સા પરેમ ધમરૂપે મનાતી હતી.” આ ન્ન સાચું હેય તો 
અર્જુનના પ્રશ્ન જ અહિ'સાનો નહોતો એમ ઠરે. એટલે પછી 
ગીતામાં હિ'સાવાદ છે એમ કહેવું કે અહિ સાવાદ છે એમ સ્થાપનું 
એ વિચિત્ર લાગે. અજીુંનની મૂંઝ્વણુ આ દણ્િએ તપાસીએ. 

અજુ નતી ધર્મની કલ્પના આવી કાંપ્ક હુતી એ એના કહેવા 
ઉપરથી લાગે છેઃ સ્વજનને ન મારવાં જેઈ એ, નહિ તો કુલધમ' નાશ 
પામે. અતે યુલધમ તે કદી ન ચજાય એમ એને લાગે છે. તેથી તે 
કહે છે, “ મને મારે કે મતે ત્રિલોકનું રાજ્ય આપે, પણુ હું આ 
સ્વજનને મારવાનું પાપ નથી કરવાનો. તેમ કરું તો મારે કુલધ્મ 
ડૂબે. અને જેનો કુલધમ' ડૂબ્યા તે ને તેના પિતૃએ નરકમાં નય એવું 
આપણે સાંભળતા આવ્યા છીએ.” આમ માનતાં છતાં તે ક્ષત્રિયધમ'નું 
પાલન કરતો કરતો જ, એટલે કે અનેક યુદ્દેની હિ'સા કરતો, યુદ્ધને મે ખરે 


ગીતામાં હિસપ્વપ્દ ? ૧૧૭. 


આવ્યો છે. અહીં તેને હવે ધમસ'કટ દેખાય છે. એટલે તેમાં હિંસા 
અહિ'સાના ઝધડા કરતાં તેની મૂંઝવણુનું કારણુ કાર્યાકાર્ય ને! નધડો વધારે છે 
એમ ચોખ્ખું જણાય છે. નને હિંસા અહિંસાનો જ ઝધડે હેત તો 
તે તો અજુન પોતે જ ઉકેલી શકત, કેમ કે સ્વજન મારવા તે હિંસા 
અને પરજન મારવા તે નહિ, એવું તો કે!ઈઈ જ ન કહી શકે. હિંસા 
તે હિ'સા, અહિ'સા તે અહિંસા જ રહેવાની; પછી તેના પાત્ર બતેલા 
સ્વજન હોય કે પરજન, સજ્જત હેય કે દુર્જન, પશુ હોય કે પક્ષી. 
એટલે અજુનતતેો પ્રશ્ન હિ'સા અહિંસાનો નથી. તે તો એમ પૂછે છે 
કે, “કુલધ્મ સાચો! કે આ રણુધમ સાચે! ? સાંભળતા તો એમ 
આત્યા છીએ કે ફુલધમં સાચો; અને આ રણુધ્મ પણુ ક્ષાત્રિયધર્મ 
છે. તે બેમાંથી ખરું શુ' ?' 

આ પ્રસંગને કાવ્યની વસ્તુ બનાવી મહાભારતકાર સમપમ્ર 
ધરમતી કલ્પનાનો સમન્વય ગીતામાં કરી બતાવે છે. તેથી, ગીતામાં 
કહ્યું છે તે બધું જ અજુંનનો અધિકાર વિચારીને કહ્યુ છે એમ ન 
માની શકાય. અજુનતે તો 1નેમિત્તમાત્ર ગણી ગીતાકારે સમત્ર ધમનું 
નિરૂપષ્મુ કરી ખતાવ્યું છે. તેથી તો તેમાંથી વિરોધી માન્યતાવાળ લોકે 
પણુ પોતપોતાના મતનું સમર્થન મેળવી શકે છે, અને તેથી તેના 
અથમાં ૧મેસ ખે'ચાખે'ચી થતી ચાલતી આવી છે, ગીતામાં નકરા 
કમની અને સન્યાશની તેમ જ તે ખેના સમન્વયની પણુ વાત છે; 
યન્ઞોનુ' વણુન છે ત્યાં તેના અનેક પ્રકાર વષ્ુંવે છે જે બધા પરસ્પર 
મેળવાળા છે એવું પણુ નથી ન્નેવામાં આવવું; તેમાં શ્રાર્સ્ાવાધેની 
વાત છે અને તેને આંતેક્રમીને ચાલનાર શ્રદ્ધાવાન સાધકની પણુ છે; 
એકાન્તક આત્મવાદ સાથે દેવોનો અનેકવાદ પણુ બતાવ્યો છે. આવાં 
અનેક વિરોધી દદ તેમાંથી ખતાવાય એમ છે. એ પરથી એ સિદ્ધ 
થાય છે ક, તે બધાં અજુનને માટે વણુજ્યાં છે એમ નથી. પરતુ 
એ બધાંના મૂળમાં, ધર્મ જીવનના પાયારૂપ ખે વસ્તુ રણેલી છે તે 
કેઈ ઇતકારી ન શકે. 

ગોતા કહે છે કે, ધમ ભાવનાની ઉત્પાત્તિ આર્ત્મનરીક્ષણમાંથી, 
અજુ'નના જેવા વિષાદમાંથી છે. ધર્મનો ઉગમ અતરમાં છે. એટલે 


૧૧૮ સત્યપ્યહની મીમાંસા 


કાઈ પણુ માણુસ ગમે તેવો પણુ પોતાનો સ્વભાવ છોડીને ધર્મ ન” 
આચરી શકે. એટલે દરેક માટે ધમ'તુ સાચુ સ્વરૂપ સ્તમે છે 
તાત્ત્વિક ધમની દદિએ તે સદ્દેષ લાગે તોપણુ તે તે વ્યક્તિના 
ધમ જવનના એ પાયો છે. ધર્મનાં અનેક પરસ્પર વિરે।ધી લાગતાં 
વિધાનો પણુ, આ સ્વભાવવેવિષ્યની દણષ્તિએ, ઉપપન્ન છે : દરેકે 
પોતપોતાના અધિકાર પ્રમાણે તે સમજવાં જેઈએ. આ મૂળ વસ્તુ 
સ્થાપન કર્યા પછી જ ગીતા પોતાનો ભરપૂર સાનભ ડાર વાચક આગળ 
મૂકે છે. એ વસ્તુતે શરૂઆતમાં જ સપણ રીતે પ્યાન પર્‌ લાવવા 
અજુનનું ઉદાહર્‌ણુ આપ્યું હેય તે તે ખોડું નહિ કહેવાય. 
1આ યાદ રાખીને વિચારીએ તો અજુનનો સ્વધમ ચોખ્ખો 
હતો. તે હ્રાત્રય હતો અને ગાથ સ્થ્ય ધર્મ શી હતો. તે અનુસાર 
તે આયરણુ કરતો આવ્યો હતો. હિ'સા અહિંસા જ જે તેની મૂ'ઝવણુ 
હોત તો જીવનભર આયુધોની ઉપાસના જ શું કામ મરી રત અને 
આટલે સુધી રણુમેદાન પર પણુ શું ક!મ આવ્યો હોત ? શ કરાચાર્ય 
તેમતા ગીતાભાષ્યમાં તેની ધમ'દશ્ાનું યથાસ્થિત વમુન આપે છે, 
“ અજુંન સ્વતઃ ક્ષાત્રધમં -- યુદ્ધમાં પ્રશૃત્ત થયો, પણુ ( સ્વજનના 
નાશને કારણુ ) શે!ક અને મોહથી તેનાં વિવેકવિતસાનત હણાર્ધ ગયાં 
અને યુદ્ધમાંથી તે- ઉપરાતિ પામ્યો ને ભિક્ષાજીવન વગેરે પર્ધર્મ્‌ 
આચરવા તેયાર થયે.” ભે પરજન સામે યુદ્ધ કરવાનું હોત તો તૈ, 
જીવનભર્‌ કયુ” હતું તેમ, પાછે ન જ પડત. એટલે તે મનુર્ષ્યાહે” સાથી 
% યુહ્ધનિષેધતા ખ્યાલથી [નેજૃત્ત થતો હતો અથવા મૂઝાયો હતો, એ 
સાચી સમજણુ નથી. તે પોતે સ્પષ્ટ શબ્દોમાં પોતાનો સ્વજનરાગ 
ને કુલધમડનેછા બતાવે છે. પોતાને ક્ષત્રીધમં ને આ ખે વચ્ચે તે 
તો મોહવરા થયો છે; બાકી લડવાનો તેનો ધમ તો તેતે પણુ સ્પજ હતો./ 
આ દલીલ ગાંધીજીએ એક સચોટ દાખલો આપીને સમન્નવી 
છે તે જનેવા જેવી છે. શરૂઆતમાં આપણે ન્નેયો તે પ્રશ્ન પૂઠનારને 
જવાબમાં તે કરી હતી : 
“કલાકના ૪૦ માદલેને વેગે ચાલનારી ટ્રેનમાં બેઠેલાને મુસાફરી 
પ્રત્યે એકાએક વેરાગ્ય થતાં તે ટ્રેનમાંથી ભૂસકો મારે તે તેણે આત્યહલા 
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કરી. તે ક'ઈ સુસાક્રીનું કે ટ્રેનમાં બેસવાનું મિથ્યાત્ત નથી શીખ્યો. 
એમ જ અજીંનતું હડું. અહિ'સક કૃષ્ણ અજુનને ખીછ સલાહ ન 
જ આપી શાકે. પણ તેમાંથી એવે અર્થ કાઢવે। કે, ગીતાજી હિં'સા 
શીખવે છે અથવા યુદ્ધનું સમર્થન કરે છે, એ એટલું જ અયોગ્ય છે, 
જેઢલછીં આમ કહેલું અયોગ્ય ગણારી કે; શારીરવ્ચાપારને અથે ફર'ઈક 
હિ'સા અનિવાય છે તેથી હિંસા જ ધમ છે.” 

ડે 


પણુ પેલા યુદ્ધનિષેધક ખ્રિસ્તી જનપાની અહીં આગળ કદાચ 
દલીલ કરે, “ પણુ સ્વધર્મ આચરતાંય હિંસા થાય તે? નને અહિ'સા- 
એ ધમ છે તો લડવું અધમ ઠયું”, માટે હરકોઈ રીતે તે ત્યાજ્ય 
છે.” આનો જવાબ ઉપરના ગાંધીજના જવાખમાં આવી જ ન્નય છે. 
આવી દલીલ કરનાર અંહેસાનું ખરું સ્વરૂપ જ નથી સમજતો એમ 
કહેવું “નેસ એ. અહિ'સા ધમ છે એ ખરુ', પરતુ તે તો એક આદશ વાચક 
ધમ છે. આહેસા એક પ્રકારનો નેૅતિવાદ છે; હિસા ઓછી કરતાં 
કરતાં જ તેને પહોંચી શકાય અતે જે સ્થાને હોઈએ ત્યાં પણુ તે 
અહિસા તથી --“તેતિ નેતિ, હ% આગળ ચાલો,-- એમ જ 
કહેવું પડે. છતાં તે આપણા દ૬રેફ કાયમાં ઢોય છે અને હોવી 
“ઈએ એ અઆહે'સાધમતાો અથ છે. યોગસૂત્રતો ભાષ્યકાર; 
તેથી, આાહે'સાની વાત કરતાં કહે છે કે, તેતુ' પાલન અસ્તેય, 
અપરિમ્રહાદિ બીન્ન યર્મનિયમો દ્દારા શકય છે; એનું સીધું પાલન ન 
હોઈ રાકે./ 

પહેલી વાર જેલ પકડાયા યારે ગાંધીજએ જેલમાંથી .એક પત્ર 
લ'ખ્યો હતો તેમાં અ ફૂટ પ્રશ્નનો વિચાર આમ મૂકયો હતો, 

“જેમ છું સત્યની શોધ કરતો નનઉ' છુ' તેમ મને ભાસે છે 
કે, તેમાં ખધું આવી નય છે. અહિ'સામાં તે નથી પણ તેમાં 
અહિસા છે એમ ધણી વેળા ભાસે છે. તિમળ અ'તઃકરણને જે 
સમયે જે લાગે તે સત્ય. તેને વળગતા શૂષદ્દ સય મળી આવે છે. 
તેમાં કચાંયે ધમ સ'કટ નથી નતો. પણુ અહિંસા કેને કહેવી તેને 
નિણુચ કરતાં ધણી સુસીબત જોઉ' છુ. હિ'સામચ જગતમાં 
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અહિ'સાત્મક થઈને રહેવાનું રહ્યુ'. તે તે સત્યને વળગવાથી જ 

થાચ્‌. ”'% 

[આપણે સ્વધમ'તો આગ્રહ રાખી શકીએ, એટલે કે, સત્યનો 
રાખી શકીએ. તેથી સત્યામરઠં શકય છે. પરતુ અહિસાગ્રહ અકલ્પનીય 
છે, કેમ કે અહસા તો એક નેતિવાદ છે. તેથી હિ સાની મર્યાદા દ્વારા 
જ અહિ'સા સમજ રાકાય; અને તેતે પોતાની તૌ મર્યાદા જ નથી, 
અયવા મરણુ અને પછી નિર્વાણુ એ જ તેની મર્યાદા છે. એટલે 
સીધો અહિ'સા 'હિ'સાને વિચાર કરવાથી આપણુને કાર્યાકાયપવિવેક ન 
મળી શકે. પરતુ ધર્માષમ વિવેક કરવો અને તે ઠ્વારા આહિંસાધમ 
પાળવો એ જ શકય સ્થિતિ છે. આ ભૂલી જઈ ને નકર યુદ્ધનિષેધકે 
ન લડવું એ જ ધમ માની ખેસે છે એ બરાબર નથી. લડવાનો 
પ્રસંગ આવે તો અપલાયન એ યુદ્ધનિષેધકે પણુ શીખવવું ન્નેઈ શે; 
નાહે તો યુદ્ધનિષેષ અને કાયરતામાં બહુ ભેદ નહિ રહે. તેથી, જ્યાં 
શસ્યુદ્ધનો નૈતિક અવેજ ન દેખાતો હોય, અથવા હોય તો તે અખલાર્‌ 
કરવાની તાકાત ન હોય, ત્યાં શસ્્રયુદ્ધ પણુ આદરવું, પર'તુ પલાયન 
ન કરવું, એમ ગાંધીજી શીખવે છે. / 

અજુંનના જમાનામાં તો શસ્યુદ્ના નોતક અવેજને પણ્‌ 
સવાલ નહેોતે.. તે વેળા યુદ્ધ લોકમાન્ય હતું. આજના યુદ્ધનિષેધ જેવી 
ત્યારે કલ્પના પણુ નહેતી. તેવે સમયે જે અજીત ધમ પ્રાત યુદ્ધ 
છોડે તો ગીતાકાર્‌ તેને સાવચેત કરૅ છે કે, 

ન લબુસ્િમેટ્‌ં ગનવેત્‌ 
ઝજ્ઞાનાં જમે મિનામ્‌ । 
“કમમાં સંગવાળા અજ્ઞાન લોકને ખુદ્દિભેદ તારાથી ન કરી શકાય. 
એમ કરે તો અજુન પોતે જ ધમ'ભ્રણ થાય, એટલું જ નહિ, પણુ 
લોકસ'મ્રહની દણ્િએ પણુ દોષ થાવ. અજુન ન લડૅ તો તેની અસર 
એમ જ થાય કે તે ફાયર થઈ નાસી ગયો. કોઈ તેતો યુદ્ધનિષેધ 
--તેમ કરવાતો તેને ઇરાદો માનીએ તોપણુ -- ન સમજે. સુધારા 
કરવા પણુ અધિકાર જેઈએ છે. જિ'દગી જેણે યુદ્ધમાં ખુટાડી 
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તેની પાસેથી, કટોકટીને પ્રસગે, તેના નિષેધનતી વાત ક્રેણુ સાચી 
માને? તેથી તો કદાચ ઊલટી ગેરસમજ થાય અતે લેોકસ'્રહમાં 
આધા આવી હિ'સા ધટવાને બદલે વધે. કાણુ પોતાના કાય'નું સ'પૂણુ 
પરિણામ જ્નેઈ શકે છે? એટલે પોતે સ્વધર્મ વિચારી તેને વળગવું 
એ જ સાચી નીંતે છે, સાચો ધમ છે. એમ કરતાં, શરીર સાથે 
પડછાયાની જેમ, હિંસા આવે છે તે આપણી લાચારી છે, પણુ તેથી 
હિ'સાવાદ પ્રમાણિત નથી ચતે।. 
ન 

અજુત પોતાનો મકુલધમ આગળ કરીને ન લડવાની દલીલ 
કરે છે. કૃષ્ણે તેને સ્વધમ શીખવી કહ્યુ કે લડવું જનેઈએ. એતિહાસિક 
દીણિએ જેતાં આમાં આહેસાધમ નો વિકાસ બતાવી શકાય. એક 
પ્રકરણુમાં આગળ પ્રે. થીતનું વાકય ટાંકીને આપણે જેતા આવ્યા 
કે, અહસાધ્મ અનાદિ છે, પણુ તેનું પાલન સ્વજન પૂરતું જ થતું 
આવ્યું છે. આવે સ કાચત સ્વજનભાવ આનની રાષ્ટ્રપૂજ્ન, કોમવાદ 
વગેરે ટોળાધમાં નીતિમાં રહેલો છે એમ બતાવી શકાય. અર્જુન 
પણુ આવા જ ભાવથી અહે સાની મર્યાદા સ્વજન પૂરતી જ માને 
છે. તે કહે છે, “ કુલધમ નો નાશ્ષ થાય તો મનુષ્ય નરકે જાય એવું 
આપણે થાંમળતા આવ્યા છીએે.” આમાંથી આપણુને ચોખ્ખું જેવા 
મળે છે કે, ધમની તેતી પ્રતીતે શ્રાતિસ પન્ન છે, અ'તરાત્માની નથી. 
ઝમ પણુ જણાય છે કે, તેના જમાનામાં ટોળાધમ કુલતી મર્યાદા 
સુધી પહોંચ્યો હશે. લડાઈનું મૂળ આવી ખેવડા ધમની અસંગત 
કલ્પનામાં રહે છે. જે કલનાશ ફરવાથી માણુસ નરકે જાય તો કઇ 
પણુ શસ્ુના નાશ માટે પણુ તે સાચુ છે, કેમ કે નાશ તે! ખેઉમાં 
સરખે! જ છે. પણુ તેનો વિચાર અજીતતે નથી આવતે. તેનું કારણુ 
એ છે કે, તેની ધમની કલ્પના સ્વજનમર્યાદિત હોઈ દોષિત છે. ખરે 
ધમ અ'તરમાંથી ઊગે અને તે બધાને માટે સમાન લાગુ પડવે 
જોઈએ. એટલે ગીતાકારે કહ્યુ કે, ધર્મમાં સ્વજન પરજનને ભેદ 
ન હય.'સ્ગવધમ તે સ્વધમ છે અને તે આચરણીય છે, ટોળાધર્મ 
તેની આડે ન આવવા દેવે। જેઈ એ. 
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આમ શીખવીને અજુ'નને આહે'સા વધારે સાચી રીતે સમજવી 
એસમ આપણે માનવું જેઈ એ. તેતા સમયમાં શસયુદ્ધ ક્ષત્રિયને માટે 
નિષિદ્ધ નડતું. વળી ટાળવા પ્રયત્નો કર્યા ૭તાં તે તેના પર્‌ આવી 
પડયુ હતું. તેને પોતાને પણુ લડવામાં તો વાંધે! નહોતો, ઊલટો રસ 
હતો. સ્વજનને “મારવાં એ જ તેનું દુ:ખ હતુ. એને નને લડવામાં 
આડે આવવા દે તો તે અધમ્ય જ ન ગણાય ? કૃષ્ણે તેને “ અનાય જીજી, 
અસ્વગ્ય, અ%તિકર કશ્મલ' કહ્યું છે તે, આ રીતે જોતાં, ખોડું 
નથી લાગતું. સમાજત તમાં આવું આચરણુ અન્યવસ્થા કરે અને 
પારેણામે ઊલટી હિ'સા જ વધારે. ગીતાકાર લેોકસ'ગ્રહની દલીલ _ 
કરીતે આ જ ભય બતાવવા ઇચ્છે છે. અને પોતાનું સ્વત્વ ભૂલીને 
અજીન ને વતન કરે તો તે પણુ તેના ધમ જવતને કુત્રિમ કરી 
મૂકી ભ્રષ્ુ જ થાય. આમ ખેઉ દણ્િએ તેનું અયુદ્ધ દ્વોેષકર્‌ થાય. 

આ રીતે ને ગીતાને અથ વિચારીએ તો, અજુનને લડવાને 
બોધ કર્યો માટે એમાં હિ'સાનો અર્થ રહેલે! છે એવો ગીતાનો અર્થ 
કરવો તે અનથ ગણાય. પ્રથમ જ્યું એમ, એમાં દતિહાસકાલક્રમદોષ 
હોવા ઉપરાંત ગીતાનું સમત્ર અય રહસ્ય સમજવામાં પણુ દ્વોષ રહે છે. 
એક દાખલે લેવાથી આ કાલક્રમદોષ વધારે સપણ થશેઃ અન્ન કરતાં 
વનપક ફળના આહારમાં ઓછી હિંસા છે, એટલે કે, વધારે અહિ'સાપાલન 
છે. ૭તાં અન્નાહાર કરનાર હિ'સાવાદ શીખવે છૅ એમ સિહ્દાંત 
કઢાય ખરો? તેમ જ ગીતાકારે લીધેલા દષ્ટાંત પરથી હિ'સાવાદ 
બતાવવો એ એવી જ જાતની શૂલ છે. અને ગીતાતો મુખ્ય ઉપરેરા 
પણુ આ પ્રશ્નને અગે નથી. તે તો એમ કહે છે કે, સદેષ પણુ 
સ્વધર્મ વિહત છે, અને તે જનને જેખમે પણુ આચરવાને છે; 
અતે અહિસા તથા અભય એ દૈવી સ'પત્તિ છે, અને દરૅક મનુષ્યે તે 
કેળગવાની છે, 


૧૦ 


સમાજધર્મના પાંચ સકાર 


હોજયાત્રાથનેવેટ્‌ ષમેપ્રવચને જતમ્‌ । 

--ક્ષાંતિપવ* 

? “ જીપુત્રાદિ, મિત્ર, પરિગ્રહ બધુ' એ સત્યને આધીન રહેવું જેઈ એ. 
સત્યને શોધતાં એ બધાંનો! સર્વથા ત્યાગ ડરવા તત્પર રહીએ તે। જ સત્યાગ્રહી 
થવાય. આ ધર્મ નું પાલત પ્રમાણમાં સઠજ થઈ ન્નય એ હેતુથી છું આ 
પ્રસસ્‍્તિમાં પડયો છું. . . . તેનું ખાહ્ય સ્વરૂપ હિ'ટસ્વરાજ છે. તેનું ખરું 
સ્વ3પ તે તે વ્યક્તિનું સ્વરાજ છે.”$ --ગાધીજી 

સય એટલે ચૂં એ સવાલ માણુસન્નતને કદી છોડનાર નથી. 
સત્યા્રડીને તો એ જીવનપ્રશ્ન છે. એટલે સયામ્રહના વિચારમાં તેતો 
તેયાર પહ સમાયેલે! છે; કેમ કે જે સત્યની કશીય કલ્પતા ન હોય 
તો આમદ શાને રાખવાનો ? એટલે સય શું એનો વિચાર સયામ્રહમાં 
આવશ્યક છે. પરતુ સત્યતો જે અથ ગાંધીજએ '“ મગળપ્રભાત ' 
અથવા “તવ્રતવિચાર 'માં કર્યો છે તેતી આપણે અહીં ચર્ચા નથા 
કરવાના. કરવા ધારીએ તોય ન કરી શકીએ. “ સત્‌ એટલે હેવું. 
સત્ય તે હોવાપણું. અ1 સત્ય સિવાય બીજી કેઈ વસ્તુને હસ્તી જ 
નથા.” --- અ.વું ત્રિકાલાબા(ધત સત્ય આંનેવ ચનતીય હોય, અનુભવગમ્ય 
હોઈ તેનો સાક્ષાત્કાર કરી શકાય; તેની ચર્ચા તો તેનો રજા પણુ 
ન કરી શકે. અખાએ કહ્યું છે તેમ, “મૂંગે સાકર ખાધી ' એના 
જેવી એની ૬શા હોય. 

એવા સત્યની વ્યાખ્યા પણુ ન આપી શકાય. [હિમાલય ચડનાર 
જેમ એક શિખર જ જુએ છે, પણુ તે ચડે થયાં બીનુ' નજરે 
આવ્યું જ છે, અને એમ ચાલ્યાં જ ડરે, એમ સત્યશોધકનું છે. 
જેમ જેમ તે શોધતો “નય તેમ તેમ તે તો વધતું જ દેખાય છે 
અને અ'તેય, વેદાંતી કહે છે તેમ, બધું જ માયામાત્ર પણુ લાગે ! 
તેથી સત્યશે।ધકતો મુદ્રાલેખ તો આવો જ હોઈ શકે કે, “મારા 
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જેવા અનેકના હ્ષષ થાએ, પણુ સલને। જ્ય થાએ. અલ્પાત્માને 
માપવાતે સારુ સયતો ગજ કદી ટ્રકો ત બનો.” 
આમ હોવા છતાં સત્યની શેધ એ કાંઈ આંધળી ગલીમાં 
અથડાવા જેનું નથી. અનેક સત્યગોધકાતો અનુભવ છે કે, તે માગે 
પ્રયાણુ કરતાં પુરૃષાથીને પ્રકાશ એની મેળે મળતો જ ન્નય છે. 
યોગસૂતભાષ્યમાં કહ્યું છે : 
ચોમેન યોમો શાવવ્યો ગોગો ચોનાત્‌ પવર્તતે । 
મોડ્પ્રમસજુ યોમેન વ ચોને રતે સરિસ 1] 
આ શ્લે।કમાં યોગને બદલે સત્ય શબ્દ મૂજીએ તો સજ્યશેાધના 
ષ્યાનમત્ર જેવો ગણાય : 
સલ્લેન લલ્યુ જઞાલવ્ન સત્ય લર્યાત્‌ પ્રવતલે । 
ચોડપમતશુ વરતેન સ વરચે રલે સરસ્‌ | 
'સત્ય વડે સય ન્નણુવું નનેઈએ, (કેમ કે ) સત્યમાંથી સત્ય આગળ 
વધે છે. ( એટલે ઝે જે અપ્રમત્ત બની સત્ય સેવે છે તે હમેરા સત્યમાં 
રત હેય છે.” 
એવા માણુસની સત્યપરાયણુતા જ તેતો ભે!મિયો બને છે. શ્રી. 
કાકાસાહેબ જણાવે છે કે, “ દરેક માણુસમાં સય એટલે રું એ 
ન્નણુવાની આંતરિક પન્દ્રિય હોય છે. જીવનના વ્યવહારમાં સત્ય એટલે 
શું એ ન્નણુવામાં મૃશ્કેલી તથી આવતી.” ( આ આંતારેક ઇંદ્રેય એટલે 
અ'તઃકરણુ. અતઃકરણુનો શખ્દાથ પણુ એ જ થાય છે. ) એટલે 
સત્યાત્રહની ફ્લિસૂષ્દી, સત્ય એટલે ચું, એતો જવાબ ટ્ર'કમાં આ પ્રમાણે 
આપે: “નિર્મળ અ'તઃકરણુને જે સમયે જે લાગે તે સત્ય. તેને 
વળગતાં શુદ્દ સત્ય મળો આવે છે.” (ગાંધીજ ) એટલે વાચક નરે 
૬ સત્યાત્રહુમાં એમ મનાયું છે કે વત્ય વત્યાત્‌ પવર્ડતે -- સત્ય 
દરેકના સાક્ષાત્કાર્ની વસ્તુ હોઈ, એક જ હોવા છતાં, વધ માત લાગે 
છે, તેતું દર્શન પ્ર્માતેમાન શેધ ઠ્ાારા કરી શકાય છે. 
પરતુ, આપણે સામાજિક મર્યાદામાં બધો વિચાર કરતા હોવાથી 
સત્યવિષયક આ બધા પ્રશ્નોમાં ઊંડા ઊતરવાની જરૂર નથી. આપણે 
તો સાર્માન્ઝિક સય શું છે તે જ્નગુવાની જરૂર છે. નીતિશ્ાસ્રમાં 
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જેમ અહિ સા, સત્ય, અસ્તેય, અપરિત્રહ, શૌચ, સતોષ વગેરે 
યમનિયમો બતાવવામાં આવે છે, તેમ સમાજ્ધમ ના ય્મનેયમેો શ્ઞા છે 
તે જણાવવાની જરર્‌ છે. સમાજમાં બધા જ પોતાનું. અ'તઃકરણુ 
વાપરી સ્વત'ત્ર નિણુંયેો! નથી બાંધતા. એટલે ભાષાના વ્યાકરણુની 
જેમ તેમને સમાજધર્મના માર્ગ દર્શક સિદ્ધાંતા જાણુવાની જરૂર રહે 
છે. તે પરથી સામાજિક સત્યની પષ્યુ નનણુ થઈ શકે. એટલે આપણે 
સમાજનાં સાર્વભૌમ ગણાય એવાં તત્ત્વો શોધવાં જેઈ એ. નીચેનાં 
પાંચ એવાં ગણી શકાય : 


૧. સ્વતંત્રતા ર્‌. સર્વેદય 
૭. સહકાર ૫ ૪. સેવા 
પ. સ્વદેશી. 


આ પાંચેયમાં અહિ'સા ઓતબ્રોત રહેલી છે. એટલે એને જુદી 
ગણાવવી એ તેને નાનમ આપવા સમાન છે. આ પાંચે તત્ત્ત સકારથી 
શર થાય છે તે પરથી આ પ્રકરણુને “ સમાજ્ધમના પાંચ સકાર' 
એવું નામ આપ્યું છે. એ પાંચને હવે એકે એકે વિચારીએ. 

રૃ 
જ્વત ત્રતા 

અસ્મતાધારી કોઈ પણુ એકમ --- પછી તે વ્યકિત, સસ્થા, 
સમાજ ' જે હોર્ય તે --- તેના વિકાસની બધી શરતોને એક શખ્દમાં 
સમાવી આપવી હોય તો તેને માટે સ્તત'ત્રતા જેવો ખીન્ને શબ્દ 
નથી. એતી કાંઈ પણુ બરાબરી કરી શકે એવા ખીન્ન ખે શખ્દ 
મારી ષ્યાતમાં આવે છે તે “ સયમ અતે “સ્વધમ.' બેઉ એટલે 
જ ભાવાથ બતાવતાં છતાં, “ સ્વત-ત્રતા' શબ્દતી પાછળ જે તપશ્ચર્યા 
જગતે કરી છે ને તેમાં ભાવનાઓ રેડી છે તે જેતાં, તેને જ વાપરવો 
યોગ્ય લાગે. બા» સ્વતત્રતાનો અથ સ્વચ્છદ તો નથી જ થતો. 
એટલે “સ્વ તત્ર 'ને સ ભાળવા સારુ -- તેના યોગ્ય વિકાસને સારુ -- 
મોટે ભાગે સયમ જ વાપરવાને હેય છે. તેથી સ્વત'ત્રતાતી વસ્તુને 
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સયમ પણુ કહી શકાય. છતાં, સંયમનું ફળ પણુ સ્તતત્રતા કે મુક્તિ 
જ અનુભવવી એ છે. એ ફળનો ભાવ પણુ “સ્વત-ત્રતા 'માં આવી નય 
છે એ તેતો “સયમ' શખ્દ કરતાં વિશેષ છે. એમ સ્તત-ત્રતામાં સાધ્ય 
અતે સાધતના બેઉ અથ આવી જવાથી તે વધારે યોગ્ય શદ છે. 

સ્વધમ તી કલ્પના, દરેક વ્યક્તિના વિકાસને! કાયદો અલગ 
અલગ હોય છે, તે પરથી કરેલી છે. દરેકનું અતઃકરણુ સરખું વેકસેલું 
નથી હોતું. દરેકને જન્મથી જ અમુક ભિન્નતતાઓ મળેલી હોય છે. 
અમુક માતાપિતાને ત્યાં જન્મીએ છીએ, અમુક દેશમાં, અમુક સમયે : 
આ દૈવનિમિત્ત બંધને ગણાય. તેવાં જ આ પણુ છે શારીરિક સ'પત્તિ, 
અ'તઃકરણુ તથા બુહ્ધિની અમુક સમૃદ્ધિ, સસ્કારધન, અભિનનતત્ત વગેરે. 
વળી અમુક જ્તાતિ કે વર્ગમાં જન્મ, અમુક ધનસ'પત્તિ કે પ્રાંતેછાવાળા 
કુટુંબમાં જન્મ --આવાં બંધનો માતવરચિત સ સ્થાઓનાં બ'ધને। થયાં. 
આ બધાં બંધનો પરથી આપણે સ્વભાવ કે શ્રદ્ધા ઘડાય છે, તેને 
આધારે આપણે વસ્તુની આંકણી, સત્યાસત્યની પ્રતીતિ કરીએ છીએ. 
એ પરથી ગીતાકારે કહ્યું છે કે, 

શસ્વાતુટપા યર્વેસ્ય શ્રજ્ના મવતિ મારત | 
શ્રજ્ઞામયોડથં પુર્વ: વો થચ૪ટ્: ત ણ્વ વ: | 

( બધાની શ્રદ્ધા પોતઃના સ્વભાવને અનૃસરે છે, મનુષ્યને કપ્કિ ને ક'પકિ 
શ્રદ્ધા તો હોય જ. જેવી જેની શ્રદ્ધા તેવે! તે થાય છે. ) આ ખધાં 
ખધતેોનો વિચાર કરીને અથવા એમના પરિષ્યામરૂપ આપણે સ્વભાવ 
પારખીને, એ બધાંની સ'ગી!તેસમાન આપણે જવનમાર્ગ ખોળવાનેો 
હોય છે અને એતે જ સ્વધર્મ કહે છે. એમ કરવામાં પૂરી છૂટ ન 
હેય તો વિકાસ ન સાધી શકાય. તેથી સ્વતત્રતા એ ઈકાસની મૃખ્ય 
શરત છે, એમ શરૂઆતમાં આપણે ન્નેયું. પણુ એ વિક;સ સ્વધમ 
દ્દારા જ સધાય એટલે, જેમ સયમનું આપણે જેઈ આવ્યા તેમ જ, 
અહીં પણુ સ્વાત્યની વસ્તુ સ્વધમ પાલતમાં સમાયેલી છે. પણુ તેનું 
કૂળ પણુ સ્વતત્રતા કે સુંક્તના અનુભવ છે. એટલે સ્વત'ત્રતા શખ્દમાં 
સાષ્ય સાધન ખેઉતે! ભાવ રહેલો છે, તેથી આપણે એ રાબ્દતે વધારે 
પસદ કરીએ. 
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અહી શકા કરનાર કહી શકે કે, આટઆટલાં બધનેો છે પછી 
સ્વત'ત્રતામાં શો અથ રહ્યો? એ સસ્કરી જેવી જ વાત નથી ? 
આટલાં બધતેો સ્વીકારીએ એટલે સમાજ જ સર્વોપરી બન્યો. ૭તાં 
સ્વાત2યને સમાજ્ધમમાં શ્વરા સારું ગણવું! આ ન”નતતે। પ્રશ્ન અથવા 
શકા અનાદિ કાળથી કર્‌ાતાં આવ્યાં હૅ!ધ્ય તો નવાઈ નથી. તેમાંય 
આજે જ્યારે જબરદસ્ત સ'ઘો યોજતે તે દ્દારા યુરોપમાં સસ્કૃતિ 
રચાય છે ત્યારે સ્વાતતર્યતે અગે આ પ્રશ્નનું" મહત્ત્ત વિશેષ છે.- 
ખરું નેતાં વ્યક્તિ અને સધ અથવા સમાજ વચ્ચે આવે 
ભેદ હાવો જ ન જે એ. યોગ્ય સમાજ એ જ કહેવાય કે જે 
ન્યક્તિને પૂરો વિકાસ સાધવા અનુકૂલતા આપે. મનુષ્યના અ'તઃકરણુમાં 
રહેલી સા્માજક ભૂપ્મ ભાગવામાંથી તો સમાજની ઉત્પત્તિ થઈ છે. 
વ્યક્તિ પહેલી કૈ સમાજ એ પ્રશ્ન કદાચ ઈંડું પહેલું કે પહ્નલી, એના 
જેવો ગણાય. છતાં એટલું જરૂર સાચું છે 3, પક્ષી ઈંડાને સેવવા 
માટે છે. બીજી ખાજુથી, એક ઈદૂ એમ પણુ ન આશા રાખી શકે કે, 
મા મતે જ સેવે તે ખીન્ન ઈડાંતે પડતાં મકે. એ જ પ્રમાણે વ્યક્તિ 
અને સમાજનો સબધ હોય તો જ ખેઉનો મેળ ખાઈ શકે. આવા 
મેળ વિનતા સમાજની પ્ર્ગાતે એકતાલ ન થઈ શકે. 
આમ વ્યક્તિ પે!તાની સામાજિક જવાબદારી સ્વીકારે ત્યાર 
પછી પણુ તેની પામે સ્વતત્રતાનું સ્થાન રહે છે. આ તેનું વિચાર- 
સ્વાત'ત્ય છે. વિચારને કાંઈ બ'ધન નથી; આચારને છે તેટલું તો નથી જ. 
માણુસ તેતે ધારે તેવે! ડેળવી પણુ* શકે છે, અને વિચારો જ અતે 
આચારમાં ઊતરે છે એટલે આચારને પણુ કાળે કરીને તે ફેરવી શકે 
છે. ઉપરાંત, સમાજનાં કાર્યોથી મનૃષ્યત્તતી બધી [ખિલવણી નથી 
થતી. સમાજ તો બાલ વસ્તુઓનું મુખ્યત્વે સચથોજન કરે છે. પરતુ 
માણુસ પાસે તો પશ્ષિરના અ'શરૂપ આત્મા શોધવા જેટલી ગભીર 
જવાબદારી પડેલી છે. તે' અદ્દા કરવામાં સમાજ આડકતરી મદદ જ 
કરી શકે. છેલ્લે ઉકેલ તો મનતૃષ્યહદય પાસે જ રહે છે. એટલે 
સમાજે વ્યક્તિને તે બાબતમાં ન મૂઝવવી જેઈ એ. 
આપણે આ બધો જે વિચાર કરીએ છીએ તેમાં એક વસ્તુ 
તરફ પ્રથમથી ખાસ ખ્યાત ખે ચવાતી જરર છે. વાચકે રારૂઆતથી 
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જ જ્તેયું હશે કે, અસ્મિતાધારી ક્રેઈ પણુ એકમની આપણે અહી' 
વાત કરીએ છીએ. એટલે ઉપરનું તથા હવે પછી જે વિચારીશું તે 
વ્યક્તિ કે સ'ધ અથવા સસ્થા સૌને સરખુ લાગુ પડે છે. વ્યક્તિને 
જેમ સ્વત્વ અને તેની સાથે જ વિશ્ચિજ્ સ્ત અથ ( એટલે કે, સ્વાર્થ: ) 
હોય છે, તેમ જ સ્થાને પણુ પોતાનાં સ્વત્વ ને સ્વાર્થ હોય છે. દરેક 
સરકાર અને સમાજ તયા કોમ કે પ્રજ્નને સ્વત્વ અને અનુષંગી 
સ્વાર્થ હાય છે, એ ખધા નનણે છે. તેથી તો આપણે એમ કહીએ 
છીએ ક, સમાજ વ્યક્તિતે કચડૅ છે કે સરકાર વ્વકિતસ્વાત'2્ય હરે 
છે, વગેરે. તેથી તો રાજસત્તા પાસેથી પ્રન્ન પ્રાથીમિક હક નક્કી કરાવી 
લે છે. આથી, વ્યક્તિ કહેવાને બદલે “ અસ્મિતાધારી એકમ ' એવે 
શખ્દપ્રયાગ આપણે કર્યો છે. 

પણુ વ્યાકેત અને સધ કૈ સમુદાય વચ્ચે એક ફરક છે. વ્યક્ત 
પોતે જ ચેતન બળ છે, જ્યારે સમુદાય વ્યકિત દ્દારા ચેતન મેળવે છે. 
સગહિત સમુદાય પોતે જ એક ત-ત્ર ખને છે, તેનું પ્રલાયદુ' 
વિચારમ'ડળ બ'ધાય છે, તેનાં ધારાધોરણો હોય છે, સ્વત'ત્ર કાયપદ્ધતિ 
પણુ હોઈ શકે છે. છતાં તેનો સ્વભાવ વ્યક્તિ કરતાં વધારે ક્ષેમજત્ત 
તરફ વળેલો હોય છે. તેમાં જડતા ઝટ આવી શાકે છે. એ અથમાં 
ઉપર આપણે જેયું કે, તેને ચેતતબળ આપનાર, નવે પ્રાણુ ફૂ કનાર, 
નવી દિશા તરક્‌ વાળનાર વ્યક્ત હોય છે. આપણી ચર્ચામાં આ ભેદ 
યાદ રાખવાની ન્હ્રૂર છે. 

આ ભેદને લીધે જનેવામાં આવે છે કે, વ્યાકેત અતે સમૂહ ન્નણે 
સામસામી દિશામાં કામ કરવા કે લડવા જ ન સર્‌જયાં હોય ! 
વ્યક્તિ તેતી આસપાસની બધી જ વસ્તુને સ્વતત્રપણે વિચાર કરે છે. 
તે સરકારી નીતિ, સમાજની ગપ્ર્ગાતે, સંસ્થાઓનાં કામ, બધું જ 
વિચારે છે અને તેને કયાંક સુધારવા તો કયાંક મટાડવા યોગ્ય માને 
છે તે તેમ કરવા ચાહે છે. આ ગ્રેકારનું તેનું સ્વાત'ત્ય કોઈ ધારે 
તોય ન છીનવી લઈ શકે. આવી તેની ર્ઞાકેતને લીધે માણુસ ઊચે 
પણુ ચડે છે કે નીચે પણુ પડી શ્ષકે છે. આથી ગીતાકાર કહે છે કે, 
“ મતને જ કારણે મનુષ્ય બધાય છે કે મુક્ત બને છે. ' 


સસાજખષસમ'નતા પાચ સકાર ૧૨૯ 


નને ઊડા ઊતરીતે ન્નેઈશું તો જણાશે કે, આવી સ્વત'ત્રતા 
પૂરેપૂરી તો મનુષ્ય વિચાર દ્દારા જ ભોગવી ફ્ાક્ટે. આથિ ક વ્યવસ્થા 
પોતાની મરજી પ્રમાણે તે ન રચી શકે. ધમ'ત'ત્રમાં ધાર્યો ફેર પોતે 
ન કરાવી શક્રે. રાજતત્ર પણુ તેનું જ દોયું ન દોરાય. પણુ તે દરેક 
ખાબત પોતે નિરઝુશ્ષ પોતાના વિચાર ધરાવી શકે, અને તે દ્રારા 
અસર પહોંચાડી શકે. અતે આમ વિચારથી અસર પહોંચાડવાતી શક્તિ 
શું નત કરી શકે? બર્ઢ્ટાન્ડ રસેલ તેના “ રૉડ્ઝ ટ્ર #રોડમ ' પુસ્તકમાં 
તેતો ભવ્ય ચિતાર આપે છે તે જેવા જેવો છે : 
“માણસો! વિચારથી જેટલા બીએ છે તેટલા આ દુનિયામાં 
બીન્ન કરાથી નથી ખીતાઃ વિતારા કૈ મૃત્યુના કરતાંચ તેનાથી તેએ 
વધારે ડરૈ છે. વિચાર ઊથલપાથલ કરી દેનાર ક્રાંતિકારી, ખ'ડના- 
«મક અતે ભયકર છે; અધિકાર, પ્રતિજ્િત સ'સ્થાઓ અને આરામી 
મવા પર વિચાર કૃર ક્ટાક્ષ નાંખે છે; વિચાર કાયદ્ટારહિત અને 
અરાજક છે; સત્તાથી બેપરવા છે; જમાનાન્ત્‌ નું, કસોટીએ ચડી ઊતરેલું 
ડહાપણુ પણુ તેને વિસાતમાં નથી. નરકના ખાડામાં વિચાર ડોકિયું 
કરે છે અને તેનાથી ડરતો! નથી. તેની નજરમાં માણુસ ચૂપકીના અગાધ 
ઊ'ડાણુથી વીંટળાયેલ એક પામર બિદુ સમાન છે; છતૉ પોતે 
અભિમાનપૂ્વ ક છાતી કાઢનાર છે, ન્નણે આખા વિશ્વનો નાથ હોય, 
એમ તે અચલિત ૨હે છે. દુનિયાના પ્રકારા સમાન, માણુસના મહાન 
ગૌરવ સમાન, વિચાર મહાન છે, ત્વરિત છે અને સ્વત'ત્ર છે. પર'તુ, 
જો થાડાક માણુસના હકની માલિકીનો મટી જઈને વિચારે ઘણાની 
માલિષી મેળવવી હેય તો આપણે ભય તે છોડવે। જ ન્તેઈએ.” 
આવી મહાન શક્તિ વિચારમાં પડેલી છે. તેને માણુસ જ સીધી 
ધરાવે છે. સસ્થા કે સમૂહ તેની મારફતથી તે ભોગવે છે. 
આ શકેત સુવિચાર તેમ કુવિચાર ખેઉની હોઈ શ્રકે. તેથી 
આપણે ન્નેયું તેમ, ગીતાકાર મનતે બધ અને મોક્ષ ખેઉનું કારણુ 
કહે છે. આવી વિચારશ્ઞક્તિ બધા નથી બતાવતા. પણુ તેનું કારણુ 
તેના અભાવ હોય છે એમ નથી. તેઓ એટલા બધા નીડર નથી 
હેતા. અને આપણે ઉપરના અવતરણુને અ'તે ન્નેયું તેમ, વિચાર તો ' 
નીડરતા માગે છે. નરકની યાતનાથી પણુ તે ખીતો નથી. સામાન્ય . 
લોકો આવું બળ નથી ધરાવતા. ચાલુ આથિક, સામાજિક, ધામસિ'ક 


સ-હ 


૧૩૦ સત્યાચહની સીમાસદ 
ત'ત્રોથી પણુ એક વિચાર્મડળ આપોઆપ સમાજમાં ઊભુ થયેલું 
હોય છે, તેતે સામાન્ય જનતા પોતાનું કરે છે. છતાં દરેક પાસે, જે 
ઊ'ય ઊતરીને જેઈ એ તો, અમુક વ્યક્તિત્વ તે તેતે અગે પસદગી 
નાપસદગી હેય છે. એક મજૂર પણુ જીવનના પ્રેશ્નો પર્‌ વિચાર 
ધરાવતો આપણે જેઈ શકીએ, પરતુ તે વિચારે તેઓ દાખી રાખે 
છે, કેમકે તેએ ડરે છે); પ્રચલિત વિચારત'ત્રની સામે થવા જેટલી 
ખહાદુરી નથી બતાવતા. પણુ જે તેમને નાયક મળી નનય છે તો તેઓ 
ગમે તેવાં બહાદુરી ને આત્મસમપણુ બતાવી શકે છે. ક્રાંતેને 
ઇતિહાસ આના અનેક દાખલાથી ભરેલો છે. 

આવા અદ્ભુત વિચારબળ પર સયથામ્રહતો પાયો છે./ થેડા 
વ'ખત પર્‌ જ ગાંધીજીએ લખ્યું હતું, “ 'નલિમ આપણા તનને! અને 
ધનનો માલિક થઈ શકે છે, મનનો કદી નહિ. મત સ્વત-ત્ર રહી શકે 
છે એ ત્તાનમાંથી સયામ્રહનું શાસ્ત્ર જન્મ પામ્યું છે,” * એથી જ 
સયામ્રહ અદમ્ય છે. જેમ જેમ તેને દબાવવા પ્રયત્ન થાય છે તેમ તેમ 
ઊલટો તે વધે છે અને વધુ ને વધુ ઝળકે છે. એનું કારણુ તેમાં 
વિચારબળ ને તેની પૂતિરૂપ હૃદયબળ રહેલું છે તે છે. 

આ વિચારનું સ્વાત2્ય એ વ્યાક્તિસ્વાત2્યતે સાચો અથ છે. 
એ વિચાર્‌બળ દ્વારા જેણે જગતને હલાવવું હેય તે હલાવે. પણુ તેનો 
કાયદો આ સ્વત'ત્રતાનું પાલન છે. જે સ્વત'ત્રતા મને છે તે જ ખીન્નતે 
પણુ છે. આ નિયમ ભૂલીને જે વતે તે ખરે સ્વાત'ગયાનિદ નથી, તે 
સ્વત'ત્રતા નહિ સ્થાપે પણુ સ્વયત્તતા સ્થાપે એમ ખીક હમેશ રહે. 
તેથી સાચો સ્વાત2્યવાદી આચાર અને વિચારમાં નસ્ર અને આહ સફ 
અને તે જ તેના સ્વાત'ત્યનો અથ છે, નહે તો તેનું કાય દાદાગીરી 
% ગુ'ડાશાહી જેવામાં જ ખપે. વિચાર મનનો વિષય છે. તેતે જડ 
શરીરનો ન બનાવવે। જેઈએ, ન બની પણુ શકે. છતાં વિચારને 
અથે અનેક યુદ્ધો લડાયાં છે, પણુ તેથી વિચાર નથી વષ્યો. વિચારબળ 
તો લેોકનાં મનને વટલાવે, ર્નાહે કે શરીરથી બળાત્કાર કરીને 
પોતાનો સ્વીકાર કરાવે. 


લ”? જુન્લાજુનતન-૧૦-૦૦-૦૦૦૨૦-૦૦ ૦૦૦૩૫; સણ સાસક#”તરમમૂવીગભા્નતટજભકટાતીનતરાટનદતાર# 


* “ ત્વજઝવનત', તા. ૬૭-૫-૩૧ 
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સ્વાત'તર્યની શક્તનું ખરૂં સ્વરૂપ આવું હોવાથી એના પર્‌ તરાપ 
' સારવામાં પણુ જેખમ રહેલું છે. બ્યાક્તિતું જ નહિ, સમાજનું પણુ 
તેમાં અહિત છે. કેમ કે સમાજની શુદ્ધતા વિચારજડતામાં નથી, પણુ 
તેના પ્રવાહમાં છે. અને એ પ્રેવાહને નવા વિચારજળથી નિર્મળ 
રાખતાર વ્યાકેત જ છે. ખીજી બાજુ પર ન્નેતાં, વ્યક્તતને માથે એમ 
સમજવાની જવાબદારી રહે છે કે, વિચાર જીવનમાં સજન સારુ, 
સમાજના સ'મ્રક સારુ છે. એ જવાબદારી દ્વારા પોતે પોતાનું સ્વત્વ શોધી 
શકશે. આ ભાવને પ્રે. લાસ્કીએ તેના “ ડેન્જસ એફ ઓખીડિયન્સ ' 
. નિખધમાં સુંદર્‌ રીતે ઉતાર્યો છે તે જેવા જેવો છે :--- 


“સમુદાયમાં ભેગા રહીને આપણે જવન અનુભવીએ છીએ, એટ્લે 
ખાસ પુરુષાર્થી વિના આપ'ગી વૈયક્તિક મુક્તિની "ખાતરી ન રાખી 
શકાય. આપણે કરજ બન્નવીએ તે વસ્તુનું પરીક્ષણ કરીને --નહિ 
8 તેને વશ થઈને, સત્યને માટે આગ્રહ રાખીને ---નહિ કે સૌની 
એકર્પતા સધાય એ ઉત્સાહથી. સામાન્ય જનતાના જીવતમાં પોતાનું 
જવત ભેળવી દેતું, એમ આપણું વ્યક્તિત્વ ગુમાવગું, અતે અ'તરમાં 
આપણુને ને કિમત વિનાનાં લાગે તેવાં પ્રમાણુ સ્વીકારવાં, -- એમ 
કરવાને હક, એક સ્વત'ત્ર આધ્યાત્મિક વ્ાક્તિ તરીકે, આપણને કદી ન 
મળી શકે. હતકર વક્‌ાદારી અપ્રતિકારી ( પુત્રડ્કાંઇલ )ે કે અનુમતિશીલ 
( €૦100218૯€6111 ) નથી હતી; તે તેો। નનમત અને ઢીકાશીલ હૈ છે. 
વિરોધ કરવાનું કારણુ જગ્‌ાય તો તે જડું ન કરું નઈએ. કારણ કે, 
નીતિમય ગણાવાનું હકદ્દાર એઝું આજ્ઞાપાલન માત્ર એના પર આધાર 
રાખે છે કે, જે હેતુ આપાગી સામૈ હેય તેને આપાગે જ્ઞાનપૂર્વાક સ'મત 
છીએ. એ સિવાયનું ખીજી દાઈ પણુ આજ્ઞાપાલન આત્મવ'ચના જ 
છે; અને ન્ત્યારે આપણુને પ્રતીત થડું સત્ય જવું કરીએ છીએ ત્યારે તે 
વ'ચનાથી આપણે સ'સ્કૃતિતા ભવિષ્યને પણ્‌ દગો દઈએ છીએ, કારણ 
કે સ્વત'ત્ર અ'તરાત્માના વિજયે! તે આદ્રા ભણી પ્રયાણુ કરવાના 
માર્ગસ્ત'ભ છે.” ' 
સ્ત્રાત'ત-્યના આટલા વિચાર પછી વાચક સહેજે જેઈ શકશે કે, 

જેતે આપણે સવિતય ભગ કહીએ છીએ તે આ સ્વાતત્ર્યનું અગમાત્ર 
છે. ગમે તેવું અસાર્હાનિક, અસબહ્દ શોધી કાઢેલું, શસ્રબળના જેવું 
અસામાજિક ખળ તે નથી. ત'દુરસ્ત સમાજમાં તેને કેઈ શ્રસ્્ર પણુ 
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ન ગણે, -- સહજ્ધર્મ' “જેવું જ તે લાગે; -- ખીજ કેઈ પણુ સમાજ- 
પોષક વસ્તુની જેમ તે લાગે. પરતુ જ્યારે સત્તા કે ડહ્ાપણુતે ઇન્નરે। 
માનીને કાંઈ પણુ તત્ત્ત સમાજલાતક બને ત્યારે સ્વાત'ત્યખાળ સવિનય 
ભંગ અવશ્ય જાગે છે અને સત્તા તરફથી નિ'દાય પણુ છે, અને એમાં 
નવાઈ નથીઃ સ્વાત ત્ય દાબવામાં જેને સ્વાર્થ છે તે એ જ પ્રમાણે 
કરતા આવ્યા છે. પણુ અહીં આગળ તે વિષે લ'ખાણુ ન કરતાં એટલું 
જ દેખાડવાનો જ ઉદ્દેશ છે કે, હિસાબળની જેમ સવિનય કાનૂતભગ 
એ કાંઈ અસામાજિક વિનાશક બળ નથી. 
ર્‌ 
સર્વોદય 

સ્વત'ત્રતા દારા દરેક પોતાની અસ્મિતા સાચવીને વિકાસ સાધે 
એ ખરાબભર છે. પરતુ તેમ કરતાં નીપજતા એક સાર્માજક પરિણામની 
ક્ાઈ ના ન કહી શકીએ :; તે મમતા, પરિષ્રટબૃત્તિ કે સ્થાથ%તિઃ છે. 
સપત્તિ ઠ્દારા માણુસ પોતાનું વ્યક્તિત્વ શોધે છે તે ખીલવે છે એમ 
કહીતે કફ્િલસૂફો સ પાત્તનું સમાજમાં સ્થાન બતાવે છે, તેમાં એ જ 
અદંતા અતે મમતાના સ્વાર્ભાવિક સબ'ધનું રહસ્ય રહેલું છે. માણુસમાં 
ભોગૈશ્ચર્યની વાસના હૈય છે. ભોગને માટે તે સંપત્તિ શોધ છે અને 
એશ્વય સારું માનમરતબા, આબરૂ અતે સત્તાભિમાન ચાહે છે. આમ 
તેના વિક્રાસ કે સ્વતત્રતાનું સય ધણી વાર ધત અને પદતી સત્તામાં 
પારિયુમે છે, --અસ્મિતામાંથી અહ'તા વધારી મુકાય છે. આ તેના 
તથા સમાજના વિકાસ માટે ભય'કર પરિણામ ગણાવું જેઈ એ, કૅમ કે 
એમાં સ્વાત'ત્યતો દ્રોહ રહેલો છે. એથી કરીને સ્વત'ત્રતાને માટે આવસ્યક 
એવા સયમ કે સ્વધર્મને તે ભૂલી નનય છે; તેનું કાર્ણુ તેની સમુચિત 
સ્વાથ બુદ્ધિ છે. જ્નત્રત આત્માને સત્તા અને ધન પણુ સ્વાત'ત્યનાં વિરોધી 
છે એ તરત અનુભવાવા લાગે છે. 

ટૌમસ ગ્રીન તેના નીતિશ્ાસ્્રમાં બ્યક્તિની આવી સ્વાથબ્ુહ્ધિ- 


માટે કહે છે, 
“નાની નાની સૈત્રીને સાચવવામાં કે વિશાળ મૈત્રી કરવામાં 
સ્રસખી જ વિધ્કારી એવી સુખ્ય વસ્તુ તે સ્વાર્થબુદ્ધિ છે, એની અહી' 
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એ વ્યાખ્યા આપીશું કે, સર્વોદય-ભાવનાને ખદલે ખાનગી ભોગવૃત્તિને 

પ્રાણાન્ય આપવું તે સ્વાર્થ બૃદ્િ. ”” 

અને આ સ્વાથ બુદ્ધિ, જેમ જેમ મૈત્રીનો વિસ્તાર વધે છે કો 
લઘુધેવ જુટુમ્ગજમ્‌ નો આદશ બને છે તેમ તેમ, ખીન્ન' અનેક વિધ્નોમાં 
ભળીને વિરેષ અડચણુ કરે છે. એક સમાજમાં, એક રાષ્ટ્રમાં, --એકત્ર 
રહી જીવનવિકાસ કરવા પચ્છનાર્‌ દરૅક ન્નતના સમુદાયમાં, -- અમુક 
મૈત્રી કે પ્રેમસંબંધ તો જેઈ એ જ. એક્યજનક અમુક સખબપધ તેમાંની 
૬રેક વ્યક્તિને સાચવવાનો હોય જ. સ્વાર્થ ખુદ્ધિ અહીં જ અડચણુ 
કરે છે. અને મોટા સમુદાયમાં કોમ કેમ, વર્ગ વર્ગ , પ્રજન પ્રજ્ન વચ્ચેનું 
અન્નાન, તેમાંથી ઉત્પન્ન ચતાં ભય અને વહેમતી નજર, વગેરે ન્નગે 
છે, અને તેથી એ અડચણો મોડું રપ ધરૅ છે. પરિણ્નામે એક જ 
સમૂઠનાં અગે વચ્ચે જુદાઈ લાગે છે, જેમાંથી કોમવાદ, રાષ્ટ્રવાદ, 
વગેરે વાડાબ'ધી નીપજે છે અતે કજિયા ન્નમે છે. આ બધાના મૂળમાં , 
ઉપર આપણે ન્નેઈ આવ્યા તે, સ્વાર્થી સ ઝુચિતતા હેય છે. 

કાઈ કહેશે કે આવી સ્વાથ ભ્રાદ્દે તો મતુષ્યસ્વભાવ છે. મનુષ્ય- 
સ્વભાવનું આ નિરીક્ષણુ પૂરું સાચું નથી. તેનામાં સ્વાર્થ છે, પરતુ 
સાથે સાથે સહાય%ત્તિ (પરસ્પરભાવ), સમાજજત્તિ અને ન્યાયભત્તિ 
પષ્યુ છે, અને સરવાળે તે બધી ઉદાર ૬ત્તિઓ જ ઇતિહાસમાં ચિર જવી 
નેવામાં આવે છે. ગ્રીન કહે છે, 

“ક્યાં માણુસની સ્વાથ'જૃત્તિએ કરવા ધાયું” છે ત્યાં તેની ઉદ્ટાર 
ખુદ્ધિએ ઉથાપવાનું કામ કર્યું" છે. તેમ કરવાની તેની ગમે તે રીત હે, 
પણ પરિણામ એ આવ્યું છે કે, માણુસમાં રહેલી ખદ્દ્રાક્તિના 
સ'ભવનીય કાયરૂપ જે સાજભોમ બ'ધુતા તેને! સ્વીકાર ડરવામાં 
આવતી અડચણે ઉત્તરોત્તર દૂર થતી રહી છે.” 

ગમે તેવા સ્વાર્થ આગળ પણુ, સામાન્ય રીતે ન્નેતાં, માણુસ 
સર્વોદય ભૂલી નથી શ્ઞકતો. ભૂલવા જય તોપણુ તે ગમે તે રીતે સામો 
આવે જ છે. સ્વેચ્છાએ ન સ્વીકારનાર માણુસ સસમાજખબળને વશ્ઞ 
ચ ને તેને સ્વીકારે છે. સમાજ એટલું પોતાનું નિયમન બન્નવવા 
જેટલો જનમ્રત હોય છે, નહિ તો પોતે નાશ પામે. એરિસ્ટોટલ અને 
પ્લેટો જેવા ફિલિસક્‌ ગુલામીના પક્ષકાર હતા. તે પણુ ગયા અને મનુષ્યે 
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સાનપૂર્વ'ક પ્રયત્ને ગુલામીના અસ્વીકાર કર્યો. એમ માણુસન્નતની નિર્મળ 
ખુદ્દિ જ છેવટે ઉપર આવી. હારી ક ખેડૂત-મુલામ (5૯) નું પણુ 
એમ જ થયું, અને આજે મજૂરની અવદશા પર આખું જગત 
અજપો કરી રહ્યું છે. આપણે ત્યાં અસ્પૃશ્ય કહેવાતી કોમો કે દલિત 
વર્ગો ધણુ।ને સ્વાભાવિક નહિ તો આવસ્યક તો લાગે છે. એમના 
વિના સમાજ ઊ'ધેો વળી ન્‍્નય એમેય કેટલાક કહે છે. હતાં તેમાં 
રહેલો અન્યાય કે સ્વાય ઢાંકયો ન રહી શકથો. જમાનાનૂનેો એ 
દોષ પણુ મનુષ્યની ન્યાયઞણુદ્ધિ ન સાંખી શકી. આપણે ન્ેઈ એ છીએ 
કે તે દૂર' કરવા આપણી ધમખુહ્ધે નનગી છે. આ પરથી એમ કહેવામાં 
કાંઈ ખોડું નથી કે, મનુષ્યહુદય સરવાળે એકતા ચાહે છે, પ્રેમભૃખ્યું 
છે, સર્વોદયસિદ્ધિમાં રાચે છે. સ્વાર્થ જત્તિ છે એ ના ન પડાય, પરતુ 
તેને ઓથે સાચી પરમાથ જત્તિ જ રહેલી છે. તેથી, પ્રયત્ત કરીને * 
સ્વાથ'શૃત્તિને દાબવાની અપેક્ષા હમેશ રણે છે, અથવા વધારે ચોક્કસ 
કહેવું હેય તો, દરેકે સર્વોદયમાં પોતાનો સ્વાર્થ જેવા કેળવાવું 
જઈ એ. ર 

એટલે, સર્વોદયમાં જ સ્વાર્થ શ્રેઇ રીતે સચવાય છે એ ભાવ 
૩ સમજ દરૅકમાં ન ઊપજે, તો દરેકની સ્વત'ત્રતા નહે જ સાચવી 
શકાય. કેમ કે, તેમ નને ન સમન્નય તો દરેક સ્વાર્થાધ બને ને પરિણામે 
ભેગૈશ્રયશત્ત પ્રકોપ પામી તે બીન્નને ખાવાનું જ તાકશે. તેથી તો 
ધણા લેક યુરોપમાં આજે વાઈ રહેલા યુર્હધનિષેધના વાયરામાં અશ્રદ્ધા 
છે, કારણુ કે તેની સસ્જાતિના મૂળમાંથી યુદ્ખીજરૂપ એ જંત્ત નથી 
"ખસી. એટલે એમ સિદ્ધાંત કાઢવો જેઈ એ કે, સર્વાોદયમાં જ સાચો 
સ્વાર્થ છે એ બુદ્ધિ દરેક અસ્મિતાધારી એકમતી ને ન હેય તો, 
જે સ્વેત'ત્રતાને ખાતર આપણે જીવીએ છીએ અને જેના વિના જીવન- 
વિકાસ અશકય થાય, તેના પર જ છેદ મુકાવા વારો આવરે અને 
જીવન જ ઉચ્છેદાવાની ભીતિ જન્મશે. આજે યુરોપમાં યુદ્ધની ભીતિના 
મૂળમાં આવી રીતના સ'સ્કૃતિના ઉચ્છેદની જ ભીતિ રહેલી છે, એ 
ત્યાંને વિષે ન્નણુનાર્‌ દરેકને "ખબર છે. આથી કરીને સર્વાદયને 
સમાજ્ધમનો ખીજ્ને સકાર આપણું ગણીએ છીએ. . 
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સ્વતત્રતાને સામે છેડે જ નનણે તે ન હોય એમ ભાસે છે, 
પરતુ સાચું જતાં તે અન્યોન્યપૂરક છે. એ પૃરકતા આમ વિચારીએ 
તો તરત સમજશે. આપણે ન્નેયું ક દરેકતે આર્થિક સામાજિક વગેરે 
બ'ધતો હોય છે. એ બંધને હોવાથી તે વિકાસ શકય થાય છે. જેમ 
પગે ચાલનારને જે રસ્તો સામું સ'ર્ષણુ ન આપે તો, ચોમાસામાં 
અતે છે તેમ, તે લપસી ન્ય, તેમ જ વ્યક્તિના વિકાસમાં આ બધાં 
બ'ધતો જે સાચી રીતે સમળ્નય તો તે સામું સ ધર્ષ ણુ આપી પ્રગતિનાં 
પાષનાર છે એમ જ લાગે. એટલે આ બધનો ખરેખર બ'ધન નહિ 
પણુ વિકાસની શરત સમાન બનાવી શકાય. આ બ'ધતેોનું રહસ્ય એ 
હોય છે કે, બીન્નનો સ્વાર્થ પણુ વ્યક્તિને જનેવો પડે એવી પરિસ્થિતિ 
તે ઊભી કરે છે: બ્યાક્ત પાસેથી સામાજિક સહકાર અતે જવાબદારી 
પોતાને બળે તેઓ મેળવે છે. અને એ ન્ને યોગ્ય હોય તો તેથી 
વ્યક્તિને નુકસાન પણુ નથી. એ જવાબદારી તે સહકાર દ્વારા જ 
વ્યક્તિ પોતાતો સ્વાર્થ સાધી શકે એવી સ્થિતિ હોય છે. એટલે કે, 
સર્વાદ્યમાં જ તેને સ્વાર્થ ન્નેવો પડે એવી સ્થિતિ આ બ'ધતેો રૂપી 
સમાજખબળ ઉત્પન્ન કરે છે. એમ ન નજ્ેનાર કૈ સમજનારને તે 
સામ।જિક કે રાજકીય 1નિયમનને બળે પણુ સમજવું પડે છે. મોટા ભાગના 
લોક કે બધા જ ને ન સમજે અને તે બાબત જે અનીતિમય છોય 
તો તે સમાજ તૂટી નય; અને ન્ને બધા તે વસ્તુતી અનીતિમત્તાને 
કારણે જ ન સમજવા માગે તો તે સયામહ થયો કહેવાય, જેને 
પરિણામે સામાજિક કે રાજઝીય નિયમન નકામું બનીને સુધરે કે 
નાશ્ઞ પામે. 
એક ટકી નજરથી જેઈએ તોપણુ નકરા સ્વાથની અસામા- 
જિકતા તરત સમળશે. સ્વાર્થને જ બધા જુએ અને તે સાધવામાં 
સવષસ્વ ખરચવા તત્પર ચાય તો અ'દર્‌ અદર લડીને કપાઈ મરવા 
વારો જ આવે એ ઉધાડુ છે. અને એ તો બની જ ન શકે એવું 
છે. તેથી સમાજે સ'પૂણું સર્વોદય નહિ તોપણુ તેનો અમુકેય અશ તો 
હરઘડી રાખ્યે જ છૂટકો. એમાં જ સમાજની સામાજિકતા અને 
તેથી ટક્વાનો એકમાત્ર હક રહેલાં છે. પણુ ને પરમાર્થ અથવા 
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સર્વોદય દ્દારા સધાતો સ્વાર્થ વ્યાપક બતે તો કશી જ અનિષ્રાપત્તિ 
નથી ખાવતી, એથી કરીને સર્વોદય કે લોક્સ શ્રહ એ આપણો આદશ 
છે. એમ આપણે સ્વીકારીએ છીએ. મહાભારતકાર કહે છે એમ, એને 
સારુ જ દુનિયામાં ધમષતો બોધ કરવામાં આવ્યો છે : છોજ્યાત્રાર્થમેનેર્‌ 
ઘર્મપ્રવસત જતમ 1 ઉયષનિષદકાર એ જ તત્ત્ત સુંખવાદના રહસ્ય 
તરીકે સમજવે છે : 

'સહા વે યુન છમતેડથ જરોતિ, નાયુગવ જચ્ધ્યા વજરોતિ, વુમેવ 
જરઘ્વા જરો તિ, વુન્ ત્વેવ ઝિશાસિતવ્યન્‌ * - . | ચો વે મૂમા તત્‌ સુભ 
નાલ્વે વુમરિત | 

ન્યારે સુખ મળે છે ત્યારે જ (માણુસ કાંઈ પણ કામ) કરૈ છે; દુ:ખ 
મળે તો તે ન કરે, સુખ મળે તે! જ કરે છે. એટ્લે સુખ શું તે ન્નણવું 
જોઈએ . . , જે વિરાળ છે, ગ્યાષક છે, તેમો સુખ છે; અલ્પતામાં 
નથી.” 

અઢારમા સેકાના ફ્રેન્ચ કાંતિવાદીઓએ સવત ત્રતાના પોકાર સાથે 
અ'ધુતા અને સમતાને જ્ેક્યાં હતાં. ત્યારથી એ ન્નદુઈ ત્રિપુટિએ 
માણુસના મનતે છેડયુ' નથી. પાછળથી થયેલા અતેક પરિવર્તોની 
આ શખ્દત્રિપૂુટિ જનની બની છ્છે. સર્વોદયના આદશ સાથે બધુતા 
અને સમતાતે શે સબધ છે એ સવાલ સહેજે ઊડે છે: આપણે 
સમાજધમ'ની જે ચર્ચા કરીએ છીએ તેમાં આ ખે તત્વોનું શું સ્થાન 
છે એ નણવાની સહેજે ઉત્કઠા યશે. આને! જવાબ તો તરત આપી 
શકાય એવે છે કે, સમાજ્ધર્મના મૂળમાં રહેલો જે અહિ'સાધ્મ' 
તે આ બ'ધુતા અને સમતાના જ ખ્યાલમાંથી જન્મે છે. કોઈ ને બ'ધુ 
કહેવામાત્રે તે બધુ થતો નથી અને સમાન તો તે થાય ત્યારે થાય. 
અને બધુતા અને સમતાને નામે ગળાં કપાતાં પણુ ર્ધ્ાતેઠાસમાં નથી 
નેતા? ફ્રેન્ચ કાંતિ જુએ, તાજી રશિયાની સામ્યવાદી જાતિ જુએ. 
બધે જ આ વદ્તોવ્યાધાત જવામાં આવે છે. એટલે એક વાર તો 
ગ્મેમ જ થાય છે કે, આ કાંતિકારી શખ્દત્રિપુટિ જે હિ'સા જ ઉપનનવી 
શકે તો તેમાં કાંઈ જ નંદુ નથી; જગત જેટલી ત્વરાથી તેને જતી 
કરે તેટલું તેનું શુભ જ છે. 
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પરતુ, જને આપણે બધાં એક જ પશ્વરનાં બાળક્રો છીએ, દરેકમાં 
તે અ'તર્યામી પ્રભુ બિરાજે છે, એટલે કે, જેન આપણે બધાં બંધુઓ 
છીએ, તો તેનો એ પ્રયમ અય થવો જ્નેઈએ કે, ખધાં જ કોઈ 
પણુ ભેદભાવ વિના હળીમળીને રહીએ, કેઈ કોઈનો દ્રોહ ન કરીએ. 
અને જો આપણે બધાં પશ્વરતી નજર આગળ સમાન છીએ, ખધાં 
જ પરસ્પરસાહણાય્યયી જીવી શીએ છીએ, તો તેનો એ અથ થાય 
છે કે, કોઈ કેઈ ને લૂ”ટવા કે કોઈના પર સ્વમિત્વ ભોગવવા કે સત્તા 
' ચલાવવા ત ચાહીએ. બધાં જ પરસ્પર સેવકો છીગે એમ માની 
પોતપોતાનાં શક્તિસાધનનો સેવાભાવે ઉપયોગ કરીએ. એથી, આપણે 
માટે સહકાર અને સેવામાંથી ઊપજતો સર્વોદય જ શ્રેઇ આદશ છે, 
અને બ'ધુતા અને સમતા એમાં સમાઈ જય છે, 

હ૭તાં, સામ્યવાદી આગ્રહ બતાવે છે કે, “આજનો જમાનો 
જુઓ, કેટલી બધી અસમાંતતા આવી ગયેલી છે ? મૂડીવાદ મજૂરના 
[હેતની કશી પરવા કરે છે? ત્યાં આગળ સર્વોદયની વાત મશ્કરી જેવી 
નથી? ખરે આદશ તો સમતા છે. ' આજે ચોમેર વ્યાપતા જતા 
અથ'પ્રકોપના યુગમાંથી નીપજતી અસમાનતા ખરૅખર જવલેણુ 
નીવડનાર્‌ છે. ચુ'બકના ખે છેડાની જેમ સમાજની ગતિ થઈ છે : એક 
ખાજા અહળક ધનસ'ચય થાય છે તેતી જ પ્રાતિક્રિયાસમાન ખીજ ખાજુ 
નિર્દય ગરીબાઈ ને ભૂખમરો જન્મે છે. આ વિનાશક સ્થિતિમાંથી ન 
ઊગરાય તો કેવું ભવિષ્ય આવે તે કેઈ ભાખી ન શક્રે. તેથી તો તાજેતર 
રશિયા જઈ આવીને નાટયકાર બર્નાડ શેએ, આ અસમાનતા દૂર્‌ 
કરવાનો ગમે તેવો પણુ ઉપાય કરવાનો શુભ નિરધાર કરનાર લેનીનની 
મહત્તા વર્ણુંવતાં કહ્યું કે, ““ધઇતિહાસમાંથી આપણે ન્નણીએ છીએ કે, 
આજે જે બિ'દુએ યુરોપીય સસ્કૃતિ આવી રહેલી છે યાં આગળ 
અનેક સરસ્ફાતેિઓ આવેલી; પણુ [નેષ્ફળ નીવડી નાશને માગે જઈ 
ભ્રણ થઈ છે.” આ બિ દુ તે અસમાનતા અને ભોગગ્રધાન જીવન અને 
એમાં રહેલી સ્વાર્થા'ધતા છે. આપણા દેશની ગરીબાઈ પણુ એ જ 
જ્ભબ્યાપી રેગને કારણુ છે. એમાં રહેલી આપણી સ્તાર્થાધતા ને 
હુંદયશન્યતાનો હિસ્સો કેોણુ નકાર કરી શકરો? આ અસમાનતાતે 
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લીધે જીવનની આંકી જ બદલાઈ જાય છેઃ પૈસાની પ્રતિદા મનાય 
છે અતે ગરીબી ગુનામાં ખપે છે, પરતુ ખેતી વચ્ચેતો કાર્યકારણ્‌- 
સખ'ધ કેઈ વિચારતું નથી. 

આ દુ:ખી ચિત્ર સાવ સાચું છે. અતેંક દુઃખદ વિગતો ગમાં 
હ૬ ઉમેરી શકાય. પણુ એનો ઉકેલ વસ્તુરસ્થિતિ જેવી હોય તેવી સ્વીકારી 
તેમાંથી મેળવવો! જનેઈ એ. મૂછીમાં જ જે આપણે અસમાન હોઈ એ 
તો સમતાનો આદશ શી રીતે રખાય? તેથી ભોળા લોકનો ખુદ્ધિભ્રમ 
જ ખહુ તો થઈ શકે; બારી સમતા તો ન જ આવે, જગતતો પ્રશ્ન 
અપ્રાંને સરખા કરવા કરતાં બધાંના વેવિષ્યમાં પષ્યુ એકતા અતુભવવાનેો 
છે: અને તે તો સર્વોદ્યના આદશ થી જ બને. 

(આપણામાં આટલું સમાન લક્ષણ છે કૈ, બધાં જ પોતપોતાનો 
વિકાસ સાધવા ષ્રચ્છીએ છીએ. એટલે શરીરયાત્રાને અથે? આવશ્યક 
એવાં અન્ન વસ્ત્ર અને આશ્રય દરેકને જેઈ એ, અને પોતાના સ્વધર્મ 
અનુસાર વર્તવા ને વિકસવા સ્વત'ત્રતા નનેઈ એ. પરતુ દરેક જણુ 
શરીરબળ, બુહ્ધિબળ કે હૃદયબળમાં સરખો નથી. અતે વિકાસક્રમમાં 
ખધા જ એક બિ'દુ પર નથી હેતા. સાવ જ'ગલી કહેવાતી પ્રાથમિક 
_ફ૬શાથી માંડીને આજની છેવટની ગણાતી સુધરેલી સ્થિતિ સુધીના બધા 
જ માણસા જગતમાં વસે છે. તેથી દરેકની વિકાસ માટેની ખાસિયત 
ભિન્ન ભિન્ન હોય છે. એ ભિન્નતામાં પણુ સમાનતા બતાવી શકાય. 
પરતુ “આ સમાનતા આત્માઓની છે, શરીરેની નહિ. તેથી તે 
માનસિક અવસ્થા છે. ” (ગાંધીજ ) એવી સમાનતાનો અથ સમાનરૂપતા 
નથી. એનો અથ તો એટલે જ થાય »ે, જુદા હોવા છતાં બધા પોતાના 
વિકાસધમને અદ્રોહપૂવક વકાદાર રહીએ; પોતપોતાનો પુરુષાર્થ કરતાં 
જાઈ કોઈના પર ન પડીએ, કેઈ કેઈ નો ગેરલાભ ન લઈ એ, આવે 
અદ્રોઠ એ સર્વેદ્યનો કાયદો છે; અથવા થોગભાષ્યની અહિ સાની આ 
ભ્યાખ્યા સ્વીકારીએ કે, અરલા સર્વથા સવેરા વર્વમૂતાનામદ્રોટઃ, તો એ 
અહિસાનો કાયદો છે. / 

તેથી અદ્રોહપૂવંક ધનસ ચય કરવો શક્ય હેય (એમ કરવું કદાચ 
અશક્ય જ છહે।ય એંમ લાગે છે. છતાં શક્ય હેય) તો તેમ કરવામાં 
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સર્વોદ્યતો ભગ નથી. આ એક તાસ્તિક વિધાનમાત્ર છે, 'કેમ કે એવી 
રીતે ધતસચય થઈ શકે કે કેમ એ તો કોઈ અનુભવી કહે ત્યારે. પસ્તુ 
સર્વોદયનું દદ્ટિબિ'દુ સમજવા માટે તેવું વિધાન જરૂરી હોવાથી અહી 
ચસ્યું” છે. સામ્યવાદીને એવો ધતસ'ચય પસ'દ નથી. તે તો સમતા 
માગે છે અતે તે રૂપિયા આના ને પાધથી મૂલવી શકાય એવી | અને 
તેમ કરવાને તે બ'દૂકંનો ઉપયોગ પણુ વિધેય માતે છે ! આના પાળા 
સામ્યવાદીની વિશિષ્ટ ફ્લિસુફ્રી રહેલી છે તે આપણે આગળ એક 
,ત્રકરણુમાં જોઈશું. અહીં એટલું જ્ેવાનું છે કે, સમાજ્ધ્મ તરીકે 
સામ્યની જે કલ્પતા છે તે ભૂલભરેલા પરીક્ષણુનું પરિણામ છે. તે 
સાધવી અશક્ય હોવાથી તો સામ્યવાદી તેની સમાજરચનામાંથી 
બળાત્કારનું તત્ત્વ દૂર નથી કરી શકતો. એટલે અહિ'સામૂલક એવી 
સર્વોદ્યની કપના જ આદશ ગણી રાકાય./ 


“એમ કદાચ કહેવામાં આવે “કે, સર્વોદય સાધતાં સમતા એની મેળે 
આવી જવાની. સર્વોદ્યવાદીને તેનો વાંધો નથી, એનું દુઃખેય નથી. તે 
સમતાશઝુ નથી. તેથી તે સમતાનો વિરોધ નથી કરતો. તેતે ભય 
એટલે! જ છે કે, જ્યાં હરીફાઈ એ જીવનનું તત્ત્ત મનાય છે તે સામ્યવાદી 
સમાજમાં સામ્ય ખુશીનું નહે હોય. પણુ તે તો તેતો ભયમાત્ર છે. 
તે પોતે તો સર્વોદય સાધતાં જે સ્થિતિ આવે તેને મગળરૂપ ગણી 
વધાવશે. એનું કહેવું એટલું જ છે કૈ, બધાંને સમાન કરવાના પુરુષાથની 
જરૂર નથી, પરંતુ બધા જેવા ન્યાં છીએ તેવા ત્યાંથી શરૂ કરીને 
વિકાસ સાધવા મથીએ અતે એકમેક સાથે સહિષ્ણુ ખની, દયાવાન, 
ક્ષમાવાન બની રહીએ. એ તો તો જ. બતે કે જે બ્યક્તિસ્વાત ત્ર્યના 
પાયા પર્‌ સર્વોદયનો સામાજિક આદશ રચવામાં આવે. 


સર્વોદય અને સમતાનો ઉપર ચચે લો ભેદ ગાંધીજીએ એક 
સન્જનના પ્રશ્નના જવાબમાં બતાવેલો છે તે જેઈ એ તો સત્યામ્રહી 
દૃદ્િબિ દુ વધારે સપણ થશે. તે ભાઈએ પૂછયું હતું કે, પરદેશી 
હરીફાઈની જે આંધી આપણે ત્યાં આવી છે તે સામે થવા આપણે 
ઉદ્યોગવાદ નહિ ઊભો કરવો પડૅ? ગાંધીજીએ તેના જવાબમાં આજના 
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ઉદ્યોગવાદ, સામ્યવાદ તથા મૂડીવાદની ટૂ'કમાં સમીક્ષા કરી હતી.* 
તેમાંથી આપણી ચર્ચા પૂરતો ભાગ અહી ન્નેઇશું. 
પ્રથમ ઉદ્યોગવાદ બાબત ગાંધીજીનો જવાખ જ્નેઈએ. તેમણે 

કહ્યુ, “હિ'દુસ્તાને ઇંગ્લડ અને અમેરિકાના જેવો દેશ બનવા માટે, 
દુનિયામાં આપણે ખોતરી "ખાવા માટે પ્રન્નએ અને સ્થાનો શૈધવાં 
પડશે. આજ સુધી તો પાશ્ચાત્ય દેશોએ યુરોપની બહાર જે જે ્નાતિઓ 
મળી આવી તે બધીને ભેગા મળીતે ચૂસી છે. હવે નવી રુંનિયા 
મેળવવાની રહી નથી.” જે બધાની સમાનતા માતીએ તો બધાએ 
આવી લૂંટની શેધમાં પડવું જેઈ એ. તો પછી કેોણુ કોને લુટે ? 
એટલે ગાંધીજ કહે છે, “ આ આખો ઓદ્યોગિક સુધારો એક ભારે 
રગ છે, કારણુ કે એ અનિણમય છે.” 

/ હિ'દુસ્તાનને માટે ત્યારે શો ધર્મ હોય ? આ આંધીની સામે તે 
કેવી રીતે ટક્કર ઝીલે? ગાંધીજ જણાવે છે, 

“ હિ'દુસ્તાત બીજી સ'સ્કૃતિઓતાં આકમણ સહન કરી રાકયુ' 
છે, કારણ કે પોતાના પાયા પરથી ખર્યું નથી. તેણે ફેરફારો તે! અવશ્ય 
ષ્ીધા છે. પગ તેણે ને ફેરફારો કર્યા છે તેથી તેનો વિકાસ વધ્યો છે. 
પણુ ફેરફાર કરી ઉદ્યોગવાદને દાખલ કરવો! એ તે! આક્ત વહોરી લેવા . 
જેલું છે. હાલની દુઃખદાયક દશા અસલ્મ તો છે જ. ગરીબીનો નારા 
થવો જ ન્નેઈ એ. પણુ ઉદ્યોગવાટ્ટ એને। ઉપાચ નથી. આપણે ખળદગાડાં 
વાપરીએ છીએ તેમાં દોષ નથી રહ્યો, દોષ તે આપણી સવાથી ભત્તિ 
અને આપણા પડોાશીઓના સ્વાર્થ પ્રત્યેના દુલક્ષમાં રલો છે. 
છું કાંઈ મૂડીથી ડરતે। નથી; મૂડીવાદની સાથે મારે ઝધઝે છે. પશ્ચિમની 
પાસેથી કાંઈ શીખવાનું હોય તો તે ધન એક જ સ્થાને અથવા એક 
જ વર્ગમાં એકત્ર ન કરીને નતિ ન્નતિ અને વર્ગ વર્ગ વચ્ચેની વધારે 
તુસુલ ચાટવી ટાળવાનું છે. મૂડીવાળા અને મન્તૂરોની વચ્ચે પરસ્પર 
વિરોધ હોવાની કશી જ જરર નથી. છું એવો એકે કાળ કલ્પી નથી 
શકતે જ્યારે કોઈ કોઈનાથી વધારે ધનવાન ન હે।ાય. પણ જરૂર એવો 

' સમય કલ્પી શકૃ' છુ' કે ત્તયારે તવ'ગર ગરીબના પેટ પર પગ મૂકીને 
પૈસો કમાવાને લાત મારરેો અને ન્ત્યારે ગરીખ તવ'ગરની ઈર્ષા ન કરે. 
જગત છેક નિર્દોષ થયું હશે ત્યારે પણુ અસમાનતા આપણે દૂર ન 
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કરી શકીએ, પણુ કલહ અને વિખવાદ તો આપણે જરર દૂર કરી 

રાકીએ. . . .” 

અનેક ભિન્નતા, અનેક સ્વાથ, અનેક વિવિધતા છતાં જે એકતા 
અતુભવવો હોય તો સર્વોદય જ આદશ છે. સ્વત'ત્રતા અને સર્વોદય 
. બેઉ સાથે રહેલાં છે. ધતિહાસમાં એકે ખીન્નને દાબવાના દાખલા 
ખન્યા કર્યા છે. ૭તાં બેઉ સાથે માથાં ઊંચાં રાખી જ ૨લ્યાં છે 
અને રહેશે./ 


ડૈ 
સહડારે 


સર્વોદય જે મારો આદશ હોય તો એક સ્વત-ત્ર વ્યક્તિ તરીકે 
મારાં કાર્યો પાતે જ સર્વાદયસાધક હોવાં જેઈ એ; ઓષામાં ઓછાં, 
તે તેનાં વિરોધી તો ન જ હોઈ શકે. સમાજત ત્રને અથવા કેઈ પણુ 
સ'ગાઠેત સમુદાયતે એક સ ચા સાથે સરખાવાય જેમ સ'ચાનું ચક્ર 
પોતાની ગાંતેએ ફરે અને તેની સ્વતત્ર ગતિથી જ સ'ચાને સામુદાયિક 
અથ સરે, એ રીતે ચક્ર સચના કામમાં સહકારી છે એમ કહેવાય; 
તેવી જ રીતે બ્યકેતનો સમુદાયના કાય સાથે સબ'ધ છે. એમ ન્નેતાં, 
સહકાર એક બાજુ ર્યાક્તસ્વાત'ત્ય અને બીજ બાજુ સર્વોદય એ ખે 
વચ્ચે અનુસંધાન કરી આપનાર કડી સમાન છે. મ્રીન કહે છે તેમ, 
“જ્યાં સુધી સારું શું છે તે વિષેના આપણા ખ્યાલો પરસ્પર 
સેવાભાવના આદશને ષ્યાનમાં રાખીને ન નક્કી કરવામાં આવે ત્યાં 
સુધી સર્વોદયની માન્યતાને તે ખ્યાલો સાથે કદી મેળ નમી નહે 
શકે.'' આવા પરસ્પર સેવાભાવ કે સાહાય્યને સહકાર કહેવાય. 

ગીતાકારે યસ્તનું વણુન કરતાં સહકારને આ દુનિયામાં કામધેતુ 
સમાન કલ્લો છે. એ વિષે સેવાના પ્રકરણુમાં વધારે વાત કરીશું, 
આવો સહકાર હરકોઈ કામ કરવામાં જરૂરી છે. સારું કે નરસું ગમે 


* સર્વોદય એ ઉપષપયોગવાદીઓના 'ઉ1૯દ૯ડદ ૪૦૦તે બ 13 
૪1281૯65 4010૯” એ સિહ્ધાંતથી ભિન્ન વસ્તુ છે. એ વિષે જીઓ 
શસ્કનકૃત “0110 15 1.૩ ' નો ગાંધીજએ કરેલો “ સર્વોદય ' અતુવાદ. 


૧૪૨  .  મસ્ત્યાચહની ગીસાસપ 


તેનું કામ સહકાર વિના ન નભી રકે. એથી તો ચોરલૂટારાની ટુકડી » 
પણુ પરસ્પર વિશ્વાસ અને સહકાર રાખી પોતાનું કામ કરી શકે છે. સ'બ-_ 
ખળની ખૂખી આ સહકારના તત્ત્વમાં રહેલી છે. લશ્કરમાં જે સહકારના 
ગ તત્તતો અભાવ થાય તો શ્રમ છતાં તે હારે. એમ જ સત્યાગ્રહમાં 
પણુ જે સત્યાગ્રહીઓ યોગ્ય સહકાર ન જમાવી શકે તો સત્યાગ્રહ ન 
ચાલી શકે. આમ સહકાર બેધારી તરવાર છે: તે નૈતિક પણુ 
હેય અને અનેતિક પણુ હોય. એની નીતિ અનીંતે સર્વોદ્યની ભાવના 
સાથે સરખાવી ન્તેતાં જણુાય./જે સહકાર એક પક્ષના જ હિતમાં 
અને ખીન્નના સપણ દેખાતા અહિતમાં હોય તે બરાબર ન કહેવાય. 
એટલે જેમ દરેક બાબતમાં ગ્રાલ્રાત્રાહ્મનો વિવેક છે તેમ અસહકારમાં 
પણ હોવા જેઈએ, જે પાપ છે, અનીતિ છે, તેમાં સહકાર ન 
આપવે। તે વ્યક્ત તેમ જ સમાજના હિતમાં છે. આ સહકાર ન 
આપવાનું કામ પણુ સહકાર ગણી શકાય, કેમ કે તે અતે શુભ છે. 
છતાં તેતે અસહકાર એવું જુદુ નામ આપ્યું છે. તેથી અશુભ કે 
અતીતિમય સાથે આવો અસહકાર તે ધર્મ ગણાય. આમ વિચારતાં 
સાતેનય ભગની નેમ, અસહકાર પણુ સમાજ્ધમનું જ એક 
સ્વાભાવિક અંગ છે તે તરત સમન્નશે./ 

સહણકારનો વિચાર કરતાં વર્ણુ વ્યવસ્થાની હિદુધમંતી કલ્પના 
અહી યાદ આવ્યા વગર ર્નાહે રહે. દરેક જણુ પોતાની બધી જરૂરે 
ન્તતે પૂરી નથી પાડી શકતો, એ સહજ મર્યાદામાંથી વર્ણુનની કલ્પના 
ઊપજે છે. દરેકે પોતાની આજીવિકા! પ્રાપ્ત કરવા કાંક ધ'ધા કરવો 
જેઈ એ, તે પરથી તેની જ્ઞાતિ બ'ધાય છે, અને તેનો વર્ણ નક્કી 
થાય છે. વણુતી ઉત્પાત્તિની પાછળ રંગદેષ કૈ ઊ'ચતીચતાનો ભાવ 
હશે કે કેમ એ પુરાતત્તતવવિષયક પ્રશ્ન આપણે અહી છોડી ઇઈ શું, 
કેમ કે તે દોષ કે ભાવ તેની પાઠળ હોય એમ માની લઈ એ તોપણુ 
આજ તેતે રાખવા આપણે ચહાતા નથી. 

ધધા અનેક હોઈ શકે. પણુ ધમ જ્ષાસ્્રી તેના સુખ્ય ચાર વર્ગ 
પાડે છે : જ્ઞાનાપાસના, રાજકારણુ, ઉત્પત્તિ તે બજ્યય, અને મનૂરી. 
તે અનુકમે બાહ્મણુ, ક્ષત્રિય, વૈશ્ય અને શદ્રનું કામ ગણુય છે. એ 


સસપ્જધમ'તા પાંચ સડાર ૧૪૩. 


દદ્દિએ કદાચ ગીતાકારે આ વણુવ્યવસ્થાને ધશ્વરરચિત કહી હશે. 
સમાજનું કામ આ ચાર મુખ્ય ભાગોમાં વહેંચાઈ જ્નય છે એ અયમાં 
તે વગી'કરણુ સનાતન છે ને તેથી તેની રચના ઈશ્વરકૃત છે એમ કહેવાય. 
પરતુ જે રીતે આપણે એનો અથ સમજીએ છીએ તે અથમાં તે 
સનાતન નથી. આપણા આચાર જ તે તો દેખાડી આપે છે. અને 
બાપનો ધધો દીકરો આજે કરે જ છે એમ પણુ નથી રહ્યું. એટલે 
વર્ણાશ્રમતી કલપના, જને શક્ય હોય તો, નવે અવતારે જન્માવવી જ્નેઈ શે. 
આજે આપણુ એમ કહેવા લાગ્યા છીએ કે, બધા જ વર્ણ 
સમાજતી સેવા કરે છે -- બાહ્મણુ તેની જ્તાનોપાસનાથી, ક્ષત્રિય 
આત'ત્રાણુ તે રાજકારણથી, વૈસ્ય દ્રવ્યોપાર્જનથી, શદ વૈતરું કરીને. 
આ પ્રત્યેકતી વિશિષણુ સેવા ઉપરાંત જો તેઓ અમુક જાતમહેતત * 
ઉમેરી લે તો છેલ્લા વણુંનું _વતરુ* ધણું ઓછું થઈ જય. કારીગરીથી 
વચિત રહેલો વર્ગ જ આંજે ખુદ્ધિની બહુ જરૂર જેમાં નથી એવી 
મજૂરી કરે છે. તે વર્ગ દ્રારા, બીજ વર્ગો પોતે કરવી ન્નેઈતી 
શારીરિક મહેનત કરાવી લે છે. આ રિથાતિ અસાહનિક છે, એટલે 
એનો અત ધીમે ધીમે આવવાનો જ. નને કેળવણી સાવંત્રિક થાય 
અતે કારીગરીંનું સ્નાન વ્યાપક કરવામાં આવે -- અને સ્વસજમાં 
આ બેઉ ઉદ્દેશ કેળવણીના હશે જ, નહિ તો સ્વરાજ નિરથક થરે 
--તો આ મનજૂરવર્ગ ધીમે ધીમે ઘટવાને : તેનું કામ હીત ગણાવું 
મટવું જેઈ શે અતે દરેક જણુ જતમહેનતનું ગૌરવ સમજી પોત- 
પોતાનો શારીરિક કામતો હિસ્સો, વર્ણણીભમાન વિના, સાવવણિ ક 
ધમ સમજને ઉઠાવતો હશે. 
ક્ષત્રિયતું આતત્રાણુનું કામ પણુ એવું જ કફાળવાઈ જવું જેઈ શે. 
આતત્રાણુ દરેક વ્યક્તિનું કમ ગણાતું હશે. ચે!રડાકુ સામે સરક્ષણુ 
માટે ર1” પાસે દોડવાની નામોશી પ્રજ્ન ન સરે એ જ તેનું ગોરવ 
ગણાશે. પછી ક્ષત્રિય બહુ તો રાષ્ટ્રીય ખડી ફે।જનું સ્થાન મેળવે. એ 
તો રાજકારણુના જ ભાગ ગણાય. એમ જ તાનોપાસનાનો ઇન્નરો 
માત્ર ખાહ્મણો રાખે તેમાં બાહ્મણુશાહીની પુનઃઃથાપનાનો ભય રહે 
છે. એટલે તેમણે અધિકારવાદનો સ્વાથીર અથ કયે” નાહે પાલવે. 


૧૪૪ સત્યપ્યહની સીસાંસા 


સાનોપાર્જત સાવવણિક ધમ બનશે. કેશે કયું સાન કેટલું મેળવવું 
એ તે તે બ્યક્તિના સ્વધમ નતો સવાલ હશે. આમ ૬રેક વણુંનાં કામમાં 
ખીન્ન વર્ણા પણુ લાગ પડાવે: જે જેનો અધિકાંશ તે પરથી તેતો 
મુખ્ય વણું ભલે ગણાય; બાકી, દરેક વણના કામમાં ચારે વણુંનાં 
કામ ઓછેવત્તે અ શે આવવાનાં. 

આમ છતાં, જે આ વગીકરષુ વાડાબ'ધીનું રૂપ પકડે તો તે 
રોષ ગણાય, ને સહકાર તૂટે તેટલે અ'શે સર્વોદય ન સચવાય. તે તે 
વણું પણુ ભ્રણ થાય. માટે દરેક વણુના કામ સાથે સાથે, તેના 
રાષતા ઉતાર રૂપે, તેને ધટતો ખાસ ધર્મ બતાવવામાં આવે તો એવી 
ભીતિ ન રહે. તેથી દરેક વણુંનો વિશિષ્ઠ ધર્મ પણુ બતાવાયે! છે. 
સાન દ્વારા શકત સંપાદન કરી શકાય; તેમાંથી જાનના શ્રઝ્ઠુસમાન 
ધન મેળવી શ્રકાય. માટે ઝાતોપાસના સાથે એચ્ઠિક ગરીખી ધારણુ 
કરવાના ધમ છે. ક્ષાંત્રિય રાજસત્તાથી પ્રગલ્ભ ખને, ભેગી 
ખને. તેથી ક્ષમા, વ્યસનત્યાગ વગેરે તેતો ધર્મ છે. વૈશ્ય પાસે 
ધનસ'મ્રહુ વધે તો દોષકર અસમાનતા ઊપજે, જે આજે બન્યું છે. 
તેથી તેને માટે દાનદક્ષિષણ્7ા' અતે અદ્રોલપૂવક ઉપાર્જન ગએ ધમ 
ગણાય છે. શદ્રને માટે અનસયા ધમ ખતાવ્યો છે! એમાં તો ઉચ્ચ 
વણુના કૂર સ્વાથ સિવાય આજે કાંઈ દેખાતું નથી. અનસુયાધમ તો 
ખધા જ વણીએ પરસ્પર પાળવાનો છે. જે શૃદ્ધ મજૂરી ડરે છે 
તેમાંથી કાંઈ દોષ ઊપજવાનાો તો ભય જ નથી, એટલે તેને માટે 
તેનું કામ ૪ ધમ છે. બધા વર્ણામાં તે પછાત મનાય છે, તેથી તે 
વર્ણાએ ઊલટો તેની પ્રત્યે ધમ પાળવાનો છે. અવશવ મરળીયો હિ 
વર્ળાનાં સૂટ ઝસ્યતે એમ મહાભારતકારે કહ્યુ છે. અતે આ ભરણુ 
અન્નવસ્મદિનું જ નહિ, પરતુ બ્ાહ્મણુના સાનથી, ક્ષત્રિયના બળથી, 
ને વૈશ્યના ધતથી પણુ હોવું જેર્છ એ. આમ નને તે વર્ણાં ન કરે તો 
શદ્રને અસ્‌યા ન કરવાનું કહેવામાત્રથી તે નહિ જ રોકાય. પછી તેની 
ઉપર ઉધાડા કે છૂપો “બળાત્કાર કે તેતે હલકો પાડી દબાવવા સારુ 
તિરસ્કાર કે અસ્પૃસ્‍્યતા જેવાં ધામિક ધતિંગે જ કરવાં પડે. આજની 
અસ્પૃશ્યતા આવી જ ધમ ભ્રજેતાનું પરિણામ હોય તો નવાઈ નહિ. 


સસાજપસ'ના પાંચ સકાર ૧૪૫ 
આવી ભ્રષ્તાને પરિણામે એવું બને છે કે સમાજમાં શદ્ર વણું 
_જધતો નજય છે. યુરોપના આપણે “પાણી ભરનારા ને લાકડાં 
 થચીરનારા' શૃદ્દો જ કહેવાઈએ છીએ. આપણુને પણુ અનસ્‌યાનો 
ધમ' જ અ'ગ્રેજ રાજકર્તા બતાવે છે એ કાળચક્રની બલિહારી જ કહેવાય ! 
આમ વધેલે। શૂદ્ર વણું' સ“ખ્યાથી જ એટલો બધે। બળવાન બતે છે કે જરા 
સરખી તેમની અસૂયા પણુ સમાજને ડોલાવી દેવા માટે બસ થાય, 
એટલે અસ્‌યા ન કરવી એ ધમ શૃદ્રતે બખતાવવાથી કામ સરે એમ 
નથી. ત્રણૅ ઉપલા વર્ણી પોતાના ધર્મની મર્યાદા સાચવે એ જરૂરી 
છે, તો જ ચારૈ વણુંનેો સહકાર સાધી શકાશે. અને એ તો યારે 
જ બને કે જ્યારે સેવાધમ સાવવણિક છે એમ અ'ગીકાર કરાય. 


કઠ 
સેવા 
સહકાર જે ધર્મ છે તો દરેક જણે પોતાના કામને સેવારૂપ જ 

ગણુવું બ્નેઈ એ, એ એમાંથી આવશ્યક ઉપસિદ્ધાંત નીકળે છે. આજે. 
મૂડીદાર્‌ ને મજૂર, ગરીબ ને તવંગર, ઊંચ અતે નીચ, ખબધા 
માંહોમાંહે લડે છે; એનું કારણુઃએ છે કે, દરેક પોતપોતાના કામને 
પોતાનું, અગત સ્વાથતુ' જ સમજે છે. તેતે જને તે સમાજ હિતને 
ખાતર પોતાને મળેલી જવાબદારી પેટ્ટે માને, તો કેઈ તે લડવાનો 
પ્રસંગ ન- આવે, અતે સહકાર અને સર્વોદય સહેજે તેમાંથી સધાય. 
એમ થાય તો પૈસાદાર પછી એવું માને કે, મારે। પૈસો મારા ઉપભોગ 
વાસ્તે નથી, પણુ તે તો સમાજહિત સારુ ખરચવા મતે મળેલ 
સ'પેતરું છે, હું તેતો ડ્રસ્‍્ટીમાત્ર છું. આમ સમજે તો તેતે તે સમાજ- 
વિરોધી એવા ધધામાં ( દ. ત., દારૂ, પરદેશી વસ્ત્રનો વેપાર વગેરે ) 
નહિ વાપરે. પોતાની પાસે પૈસા છે એટલે જરૂરિયાતો વધારતા જવાનો 
પરવાનો મળ્યો એમ પણુ તે નહિ માતે. ઊલટો, વધારે પૈસા એટલે 
વધારે જવાખદારી, એમ સમજી તે મૂઝાશે. તેવી જ રીતે મજૂર પોતાની . 
મજૂરીને સ'પેતરું સમજ વેડફી નહિ નાંખે કે તેતો દુરુપયોગ નહિ 
કર્‌. તેવું જ બધા વણું તથા બધા ધંધાના હે લોકોને માટે કહી શકાય. 
સ-૧૦ 


૨૧૪૩ સહત્યપ્ચહની 'સીમાંસપ 


આમ કરવાથી કેઈ કાંઈ ખારો એમ પણુ નથી. એમ જરૂર 
છે કે સેવા, અને ભોગ ભેગાં ન રહી. શકે, પણુ સેવાથીને! દાવો એ. 
છે ફે, ભોગનું ખરું સ્વરૂપ ઇદ્રિયારામ કે વાસનાની આળપ'પાળ નથી; 
ખરે ભોગ લાગ ઠ્દારા જ અનતુભરવાય.* જવનમાં જેટલે દરજ્જે 
" આત્મસમપ'ણુ હોય છે તેટલે દરજ્જે જ તેમાં લહાવો ને આન'દ 
લાગે છે. કુટુંબના આન દ કુટુંબ માટે ધસાવામાંથી આવી રકે છે, 
પ્રિયજન પ્રત્યેની પ્રેમશ્ત્તિ, તેની સેવા કરીએ તેમાંથી સ તોષ પામે છે. 
પરતુ ઇદ્રિયના ભોગમાં રમનારા તો છેવટે ભત હરિની જેમ રડશે કે, 
. “મોના ન સુવા વયમેવ મુવસા: | ' ભોગ ન ભોગવાયા; આપણે જ 
ભોગ ખની ગયા. એટલે સાચી દૃષ્રિએ સેવા જ ખરે ભોગ છે. 
સેવા એ જીવન પ્રત્યે એક જંત્તિનું નામ છે. દરેક જણુ પોતાનું 
કાય કરતો છતો આ જૃત્તિ ધારણુ કરી શકે. આ ર્દષ્ટિએ રાન્નને પણુ 
પ્રજ્નસેવક કલ્રો છે અને જેટલે દરજ્જે તે ભોગવિલાસમાં લપટાય 
તેટલે દરજ્જે તે રાજન મટે છે. આ જ જંત્તિને ગીતાકારે યસભૃત્તિ કહી છે. 
આ જત્તિ સ્વીકારવાથી પોતાનો ધ'ધો કે કામકાજ છોડવું પડે 
એમ પણુ માનવાનું નથી. યજ્તની કલ્પના સ્વકર્મ માં જ કરવાની છે. 
અતે તેમ ન હોય તો બધા જ શી રીન્ન યજ્ઞ કરી ફ્ઞકે ? ગીતાની યત્તની 
કલ્પના તો દરેકને માટે છે. ' ગીતાખોધ 'માં યસતું રહસ્ય સમ”્નવતાં ગાંધીજી 
એક દાખલે આપે છે: 
( “સે।તીલાલ પૂર્વે" દરછ હતે! અને જ્ઞાન થયા પછી પણુ દરજી 
' રહ્યો, તેની ભાવના ખદલાઈ એટલે તેનો! ધ ધે! યજ્ઞરૂપ બન્યો, તેમાં 
. પાવિત્રતા દાખલ થઈ, ને ધ'ધામાં ખીન્નના સુખને! વિચાર ટાખલ 
થયો. તેના જીવનમાં તારે જ કળાએ પ્રવેરા કર્યા. યજ્ઞમય જીવન કળાની 
પરાકાણા છે, ખરો રસ જ તેમાં છે . . . યજ્ઞ બોન્નરૂપ લાગે તે. 
ચજ્ઞ નથી, ખૂંચે તે યાગ નથી, ભોગને અ'તે નારા છે, ત્યાગને અતે 
અમરતા છે.” 
પણુ આજના હરીફાઈના જમાનામાં વાંધો લેવામાં આવશે, 
“ સેવાનો આદશ સ્વીકાયે' જીવનમાં રસ ન રહે. પછી માણુસ પ્રયત્ન 


9 સેત સ્યસન મુંગીથા: એમ ઉપનિષદ કહે છે. 


સસમપ્જયસ'ના પાચ સકડપર ૧૪૭ * 


શું કામ કરે? સ્વાર્થ ન જણાય તો પછી કામમાં પ્રગતિ કરવા ૪૧" 
ન લ્ષાગે. અને જીવનતી સાદાર્છ કરતાં તેની જરૂરો વધારવાથી તો ખેવડે 
લાભ થાયઃ હરીફાઈથૈ ફામ સારું થાય અને પ્રગતિ પણુ થાય.” 


આ વાંધો આજના સુધારાનો પ્રતિનિધિરૂપ છે. એક ટ્રકે નજરે 
જ એ ખોટા છે એમ દેખાશે. બધા જ ને જરૂરો વધારવા તડામાર 
કરે તો? તો બધાને પહોંચી વળે એટલું ધન તો નહિ જ વધે, એટલે. 
અમુકને ભોગે જ અમુક મોજ કરશે, જેમાંથી તો આજની સ્થિતિ 
આવેલી છે. ઇંગ્લડ જેવા સમૃહ દેશ્ષમાં પણુ એ જેવા મળે છે, અને 
આખી દુતિયા જેઈએ તો હિ'દ કે આક્િકા વગેરેને ભોગે યુરોપ * 
મહાલે છે. એટલે એ સ્થિતિ તો ઊલટી આજે રેોગસમાન નીવડી છે. 
આવી જ કાંઈક ૬થી મ્રીન તેના નીતિશાસ્રમાં સેવાધમતી આવ- 
સ્યકતા તે તેમાં રહેલી સમાજદષણિ સમજ્નવતાં કહે છે કે ; 


“ માનવસમાજ એ સાન્‍્ચતા પર સ્થપાય ને સ્થપાય છે કે અસુક 
“ સૌર્વજનિક હિત છે. પરતુ બને છે એઝું કે, ઓછી સત્તા કે લ્ઞાગવગ- 
વાળી સમાજની વ્યક્તિઓની ખબાખતમાં એ માન્યતા ફળતી નથી. અને 
એમ તે અકળ થવાનું કારણુ એ. હેય છે કે, તે હેત એવા વિષયોમાં 
' શોધવામાં આવે છે કેહઝેમાં હરીફાઈ થઈ શકે: તે વિષયો. એવી 
નાતના હેય છે કે બધા જ તે સરખી રીતે પ્રાસ ન'કરી રકે. તે પ્રાપ્ત 
કરવામાં અમુકની ફતેહ બીન્નની તેવી ક્તેહની પ્રાપ્તિની આડે આવે છે. 
એટલે જે હિંત શોધવામાં આવે તેની વસ્તુ એક એવી મનેોવત્તિ કૈ અસુક 
જાતનું ચાર્ત્ર્યિ હોતું નઈ એ કે જેની પ્રાત્િ કે તેને માટેનો પ્રચત્ન જ 
એવા હોય 8 બીન્ત ખધા પણુ તે પ્રાપ્ત કરે તેમાં તે પોતે જ મદદરૂપ . 
અનતાં હેય. આમ નહિ થાય ત્યાં સુધી સામાજિક છવત ખરેખર 
ચુદ્ધ કે ક્લહરૂપ જ ચાલ્યા કરવાનું. અને આ યુદ્ધ એવી ન્નતનું હરો 
 ફૈતેમાં તટસ્થ પક્ષ્* વધતો રહેતો હરે અને યુદ્ધ પોતે જ શાંતિ-. 
સ્થાપનનાં નવાં સૂચને1 જન્માવડું હરે; છતાં તેની જ સાથેપસાથ તેમાંપી 
એવા વિરેધી હિતના મુદ્દા સતત નીકળ્યા કરતા હશે કે જેમાં નબળા 


* આ પક્ષ તે જેને સામ્યવાદમાં વર્ગાભિમાનરહિત જનસમુદાય કહે 
છે તેની સાથે સરખાવી રાકાચન 


૧૪૮ સલ્યાચહતી સીમાસઃ : 

પક્ષતા ભવિષ્યમાં નવી નિષ્ફળતાઓ જ વળી પાછી આવી રહેતી 

હરે.” 

સેવાધમ એવી જ એક સિ છે એ” આપણે ઉપર નનેયું. 
પ્રે. ગ્રીન તેતું જેવું સભળ સમથન કરૅ છે તેવું બીજ રીતે ન થઈ 
શકે. સામાજિક આદશ જ્યાં સુધી અંતિણ સ્પર્ધાજનક હશે ત્યાં સુધી 
_કલહતું મૂળ નાહે જ જાય અતે તબળા લોકનો મરે જ રહેવાને, 
ગએ મ્રીનનું ભાખેલું ભવિષ્ષ આધુનિક સમાજવ્યવસ્થાના મૂળને જ. 
રાષિત ઠરાવે છે. સેવા, સહકાર અને સર્વોદય એ જ સાચાં વ્યવસ્થા- 
' જનક હેઈ શકે, આ ત્રિવિધ આદશ'નું સાધન સ્વદેશી છે તે હવે 
જેઈ એ. 


પ 
સ્વસેશી 


સેવાતી કલ્પનામાંથી જ સ્વદેશીધમની ઉત્પત્તિ છે. સર્વાદયબેમી 
માણુસ એકલે આખી સૃણિતી સેવા શી રીતે કરી શકે? ૭તાં તેણે” 
તેમ કરવું તો જેઈ એ, કેમ કે! સેવાધમના મૂળમાં સર્વોદય રહેલો છે 
એટલે સેવાની મર્યાદારૂ્પ સ્વદેશીની કલપના સ્વાભાવિક રીતે આપણી 
આગળ આવે છે.' જે આપણી પડોક્ષમાં છે તેમતા આપણી સેવા 
ઉપર પ્રયમ હક છે. માત્ર એમાં શરત એટલી છે કે, આવી સેવા 
પણુ એવી ન જ્ેનેઈ એ કે જે જગતની વિરોધી હેય. એટલે જગતને 
અવિરેોધી એવી કુટુબસેવા, કોમની સેવા, રાષ્ટ્રસેવા વગેરે સ્વદેશી 
" ગણાય. માત્ર તે સેવા અન્ય કુટુંબ, અન્ય કોમ, કે અન્ય રાષ્ટ્રની 
વિરોધી ન હોવી જેઈ એ. જે તે સાચેસાચ સેવા જ હેય તો તેમ * 
ખનશે પણુ નહિ, કેમ કે સેવાનું મુખ્ય લક્ષણુ જ એ છે કે તેમાં 
પરાથની વિચાર રહેલે છે 
આ ટ્ર'કમાં સ્વદેશીનો સિદ્ધાંત છે. પરતુ તેતી લૌકિક સમજ 
તો આટલી જ છે કે, પોતાના દેશના માલને ઉત્તેજન આપવું, પોતાના 
દૈશહિતતું પ્રથમ ધ્યાન રાખવું. આ સમજ, આપણે સ્વદેશીને! મુખ્યત્વે 
રાજકીય ક્ષેત્રમાં વધારે વિચાર _કર્યોઃ હોવાથી, ઉત્પન્ન થઈ છે. તે. નીકી 
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નથી. માત્ર એમાં જગતનું અવિરેોધીપણું હોવું જેઈ એ.* તેતે વિષે 
_એકખે મુદ્દા આપણું અહી' ચચીશું. - * 
4 એમ કહેવામાં આવે છે કે, સ્તરેશીના સિદ્ધાંતને કારણે રાષ્ટ્રસેવા 
પ્રથમ બનવાથી આંતરરાષ્ટ્રીયતાની ઉપેક્ષા થાય છે એ તેનો દોષ છે. 
આ આરોપ ખરાબર નથી. ખરા સ્વદેશીના પાલનમાં કોઈની ઉપેક્ષા 
કરવાપણું નથી રહેલું. આપણે જ્નેચું કેઃ માણુસની શક્તિ મર્યાદિત છે. . 
તેથી મર્યાદાધમરપે જ તે સ્વદેશી ગ્રહુણુ કરે છે. અતે તે મર્યાદા 
જગતના સાચા હિતની અવિરોાધી હોય છે અથવા હેવી જેઈ એ. 
એટલે તે આંતરરાષ્ટ્રીપતાની ધશક અતે પોષક છે. પછીથી, આંતર- 
રાષ્ટ્રીયતા અતેક લોકની આવી સ્વદેશીશુદ્દ રાષ્ટ્રસેવાના સુંદર પરિણામ- 
રૂપ જ ઉરે. એ રદાણિએ ગાંધીજીએ લખ્યું હતું કે સ્વદેશી અતુસાર, % 
“ રાષ્ટ્રોએ સ્્રીપુરુષોના સામાન્ય કલ્યાણુને માટે શાંતિસ'ધો બનવું જનેઈ એ. 
તેને બદલે તેઓ એક લૂંટારાઓનાં ધાડાં બની ગયાં છે. જે તેઓ 
શાંતિસધો બતે તો તેમતું બળ દારૂગોળો વાપરવાની તેમની કુશળતામાં 
નહિ રહે, પણુ આત્મબળ વાપરવાની શ્રક્તિમાં રહેશે, ””એ પણુ 
કહવાની જરૂર છે કે, સ્વદેશીતો સિદ્ધાંત હિંદ માટે ૪ નથીઃ “ મારા 
સ'કેોચતે લીધે મે' અગાશીએ ચડીને પોકાર નથી કર્યો કે અસહકાર, 
અહિ'સા અને સ્વદેશીનો સ'દેશોા એ આખા જગતને સારું છે. ''ક# 
શકાકાર્‌ ભૂકી જરાય છે કે, આજે જ્ેવામાં આવતી રાષ્ટ્રસેવા 
આંતરરાષ્ટ્રીયતાની વિરેધી લાગવાનું કારણુ એ છે કે, તે જગતવિરેધી 
છે અને હિ'સાના પીઠબળતે ન્નેરે કરવામાં આવે છે, તેથી સ્વદેશીની 
કલ્પનાથી તે તદ્‌ત ઊ'ધી છે, અહી' એવા રાષ્ટ્રવાદતી આપણે 
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*આજે ડુનિયાની અથ ્યવસ્થામાં દેશહિતને જ ધ્યાનમાં રાખીને 
અથત'ત્ર ગોઠવાય છે. પણુ એ ત'ત્ર સ્પર્ધા અને દ્રોહમય રહેણીકરણી પર 
રચાઈું હોવાથી એક પ્રકારની આર્થિક રાષ્ટપૂક્ત જ્યાં ત્યાં. નીપજવા લાગી 
છે. એમાંથી નિર્ખ ળની અવગણુના અને સખળની શકુતા જ કેળવાય જે. 
આ ઉપરથી આ સ્વદેરીના સિદ્ધાંતમાં જગતહિતનો ખ્યાલ કેટલો મહત્ત્વનો 
છે તેને! કાંઈક ખ્યાલ આવરે. 

ક ગાંધીજી, “ તવજવન,' ૨૪-૧૦-૨૬ 


૧૫  સતેત્યાચહની સીમાંસદ * 4 
સ્વદેશીમાં ગણુતા નથી કરતા. સ્વદેશીની આપધી કલ્પના તો બ્યક્તિના 
સ્વધર્મની સાથે સરખાવી શકાય. જેમ સ્વધર્મ વ્યક્તિની જેવી હોમ 
તેવી પરિસ્થિતિની ગણુના કરે છે અને શુદ્ધ આદશ ધમને તે પરિસ્થિતિનાં 
* ચશ્માંથી નિહાળે છે, તેમ સ્વદેશીનું છે. સ્વધર્મની જેમ સ્વન્નતિ, 
સ્વદેશ વગ્રેરે પણુ વ્યક્તિને માટે સાચા ધટક છે. તે દ્રારા જ તે 
, સમસ્ત માનવસમાજતે એળખી શકે અને પહોંચી શકે. બીજ રીતે 
પહાંચવા જતાં એક જગાએથી ઉખેડી ઝાડને પરાયી જમીનમાં રોપવા 
જેવું વિદેશીય થાય. 

પરતુ આજે એવું જ બનવું આવે છે. સ્વદેશીના કાયદાના પાલન 
કરતાં તેના ભગ જ થતો વધારે જેવામાં આવે છે. તેનો મોટો દા'ખખલે 
આખી દુનિયાને નડતી આજની અય'બ્યવસ્થા છે, જેમાંથી મૂડીવાદનું મોડું 
અનેર જન્મ્યું છે. મૂડીવાદને બળે શરમબળ વધે છે અને તેને ન્નેરે મૂડીવાદ 
આંખ મી'ચીને આગળ ધપ્યે જઈ શકે છે. અનેકતી મભજૂરીનો હક 

ડુખાડી મૂડી એક જગાએ ભેગી યાય છે, સ્તરક્ષણુને અથે" પછી તે 
રાજસત્તા કબજે કરે છે, તે દ્રારા ઉત્પત્તિ તથ! વ્યયને ધારી દિશા : 
આપે છે, તથા ય'ત્રો શોધી શોધી ઓછી મનૂરીએ વધારે ઉત્પન્ન 
ઝુર્વા તાકે છે. આમ ચ'ડાળચક્ન નમે છે. તેમાંથી પારેણામ એ 
આવે છે કે, પડોશનો વણુકર કે મોચી લુહાર વગેરે ભૂખે મરે છે અને 
છતે પૈસે સમાજે બેકારી વેઠવી પડૅ છે. 

આ સ્થિતિ ખે8 તરક અનિષ્ઠકારી છે : દૂરનો કારીગર તેતે જરૂરની 
હેય તે કરતાં વધારે મજૂરી મેળવે છે, જેમાંથી તે ખોટાં ખરચ અને 
વૈભવની ઝુટેવ શીખે છે; અતે અથ શ્યાર્ની એતો એવે ભ્રમ ઊભે! કરે 
છે કે જિ'દગીનું ધોરણુ વધ્યું તે પ્રગતિસૂચક છે ! અને એમ કરી તે 
ભૂલની ઉપર એ સીલ લગાવે છે. નજીકનો વણુકર ભૂખે મરે છે ને 
સમાજ પર ખો”રૂપ બની ઉપદ્રવકરી પણુ બતે. આ ખધુેં સ્વદેશીના 
નિયમના ઉલ્લ'ધનનો અનિષ્ટ પરિવાર ગણાય. એટલે નને પાછું સ્વદેશી- 
પાલત કરાય તો, અસ્વાભાતિક સ્થિતિ કઠે પડેલી હોવાથી, તે થોડુંક 
દુ:ખ અતે ખળભળાટ કદાચ મચાવે, પણુ અ'તે સુખ કરી આપે. 
તેથી અનિષ્ટ પરિસ્થિતિમાં સ્વદેશી સુધારાતું' એક યસ બની શકે છે. ' 
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આગળ આપણે ન્નેયાં તે શસ્્રાની જેમ, સમાજ્ધમ માંથી જ તે નીપજે 
' જે એ અહી યાદ કરીએ. 
એમ શકા કરવામાં આવે છે કે, આપણી બધી સેવા આપણે 
કરી લએ એ સ્વદેશી છે ? શ્રમવિભાગ જેવું તેમાં છે ખરું ? દેશપર- 
દશના વેપારને સ્થાન છે ખરૂ ? જે ન હોય તો ઇંગ્લ'ડ જેવા કારીગરી 
પર્‌ જીવનાર દેશ મરી ન જાય ? આ ખીડતે પણુ, સ્વદેશીની સાચી 
સમજ હોય તો, સ્થાન નથી. / જેમ કુટુંબ આજે દુનિયાભરમાં રાષ્ટ્રનો 
સાંસ્કૃતિક ધટક છે, તેમ સ્વદેશી જગતમાં એક પ્રકારના આથિક 
ઘટકનો સિદ્ધાંત છે એમ કહેવાય. એટલે એક કુઠુંબ જેમ ખીન્ન મુ ટુંબને 
ન જ મળે કે એફ રાષ્ટ્ર બી'નને ન મળે એવું નથી, તેમ, જ 
“સ્વદેશી '- ધટકનું હોય. તેમાં જ ન્ને પર્યાત્ તા શકષ હોય તો 
- સ્વદેશીની દૃષ્ટિએ તેમાં કશે! દોષ નથી. (આપણે અહીં આથિક 
પર્યામતાતી જ વાત કરીએ છીએ એ ધ્યાનમાં રાખવું. ) પરતુ જને 
તેંમ ન બને તો પડોશીની મદદ લેવી એ બરાબર છે એટલું જ નહિ, 
પરતુ એ વિચારપૂર્વક લેવીદેવી ન્નેઈ એ. એટલે દેશપરદેશના વેપારને 
પણુ સ્વદેશીધમ'માં સ્થાન હોઈ શકે. પણુ તે વેપાર અન્યોન્યપોષકે 
હશે, નહિ કે આજની જેમ એકનો ભક્ષક. તેથી ઇગ્લં'ડતે સ્વદેશીથી 
ડરવા જેવું નથી, પર'તુ અહીં આગળ એક મોટી શરત રહેલી છે તે 
ષ્યાનમાં લેવી ન્નેઈ એ. 
આજે જે વૈભવ અને ધનગ્રાપિ ઇંગ્લડ ભોગવે છે એ જ નને 
સ્વદેશીધમથી પણુ સાચવી રાખવાં હેય તો તે નહિ બની શકે. 
આજની સ્થિતિ તો અ-સ્વદેશી એટલે અસ્વાભાવિક છે. એટલે તેમાં 
તો જરર ફેરફાર થશે તે તેતે માટે તેણે જ્તાનપૂવક તૈયાર પણુ રહેવું 


જેઈ શે. જેમ જેમ તેનાં પરધનના આવરાનાં ખારાં બ'ધ થતાં જશે ”% 


તેમ તેમ અવશ થઈ નેય તેને તે ભવિષ્ય તો નજેવાનું જ છે.* આ 

ઉપરાત તેને સ્વદેશીથી ખીજી કશી ભીતિ રાખવા કારણુ નથી./ 
દુનિયામાં મોજશોખ પાછળ આજે "કેટલી બધી મજૂરી બરખાદ 

જાય છે? એક દારૂ જ લઈ એ. અબન્ે રૂપિયાની મજૂરી ધનધાન્ય 


 * સાસ્રાન્ન્ય જતાં, આજે: ( ₹€૪૭-૮ માં » તે આવ્યું છે. 





થ૧૫ર _સત્યાચણની જા 
અને. બુહિની વારે તેમાં ખરચીએ છીએ. એ ખરચ રાકવાં જેઈ એ, 
સ્વદેશીની એ માન્યતા છે કે, જગતનું ધન તેના પર્‌ વસતા જીવો 
માટે પૂરતું થઈ રહેવું જનેઈ એ. તેમ ન બતવાનાં ખે કારણે હોઈ શકે : 
'એક તો એ કે તેટલી સમહ હોવા ૭તાં તેમાં અપવ્યય કે અવ્યવસ્થાને 
થીધે ઊણુપ દેખાય. બીજું, તેટલું ઉત્પન્ન જ ન હેય. (પણુ તે તો 
અપવ્યય અતે અવ્યવસ્થા ટાળીતે પછી જ જણાય કે ખરેખર ઉત્પશર્મા 
ઊણુપ છે કે શું?) જેમ આજે અફ્રીણુના વાપર્‌ તથા ઉત્પન્ન માટે 
આખુ' જગત ભેગો વિચાર કરે છે અને તેતી મર્યાદ્દા વગેરે સર્વોદયની 
દૃણ્િએ વિચારે છે એમ કહેવાય, તેમ ખધી જ જરૂરી વસ્તુએ। માટે 
કરી શકાય અને તેમાંથી અનિણ સ્પર્ધાનું તત્ત્વ કાઢી નખાય. દરૅક 
દેશ પોતાની શ્ાક્તિનો પૂરો આંક મૂકી પોતાની સ'પત્તિ ખીલવે. માત્ર 
એકને ભોગે ખીન્ને તેમ ન કરે. તો પછી કેઈ ને અડચણુ આવવા 

કારણુ નથી અતે બધાને જેઈતું મળી રહે. 
આસ કર્યા છતાં ન્ને ખૂટે તો જ પછી કહેવાય કે પશ્વિરની 
દુનિયામાં આછી ઉત્પત્તિ થાય છે. પણુ એ વિષે તો આપણે જાણીએ 
છીએ કે, આજના ધનવાને। પણુ જેને પોતાનો થોડાક ધનવૈભવને 
ભાગ કરે તોયે બધાને આવશ્યક વસ્તુઓ મળી રહે એમ છે. અપબ્યય 
અને અથત-ત્રતી અબ્યવસ્યા ટાળવામાં આવે તો તો જરૂર ખધાને 
મળી રહે. એટલે સ્વદેશીની શ્રદ્ધા, કે જગતમાં દરેકને પહોંચે એટલું 
પૂરતું પાકે છે, એ ખોટી નથી. 
ર આમ અહીં આગળ આપણે પાંચ સકારની ચર્ચા પૂરી કરીએ 
છીએ. અહિસા અથવા અદ્રોહ તેમાં સૃત્રરૂપે રહેલ છે એ આપણે 
ન્તેયું. એ પણુ ન્નેયું કે, સત્યાત્રહનાં પ્રધાન શસ્ત્તા -- સવિનય ભગ, 
અસહકાર અને સ્વદેશી -- એ સમાજ્ધ્મનાં જ અગો છે. સજય 
પોતાને જ બળે વિજય ગ્રામ કરે છે, ષર્મો રક્ષતિ રક્ત: એ સાચુ 
સુત્ર છે, એ આ ઉપરથી સપણ દેખાય છે. 

આ પ્રકરણુની આખી ચર્ચા આપણે કોઈ પણુ અરિમતાધારી 
એકમને યાદ રાખીને કરી છે એ છેવટમાં ફરી યાદ દેવડાવવાનું જરૂરી છે. 
(પાંચેય સકાર્‌ વ્યક્તિ તેમ જ સમુદાય દરેકને લાગુ પડે છે. સમૂઢ તેમ જ 


સત્યાચહે, સપ્સ્યવાદ અતે સસાજવપ્દ ૧૫૩ 


બ્યક્તિ બધાં જ નને સય અને અહિ'સાને નિછા અપે તો કેઈ ને કશું વિદ્ય 
આવે એમ નથી. અને દરેક પોતપોતાના સલને ખાતર સલાગ્રહ કરે 
. તોપણુ અનવસ્થાદોષ ન આવે,. કેમ કે અહિ'સા ધારણુ કર્યા પછી 
એવા આમ્રહ તો સમાજની પ્રર્માતે માટે આવસ્યક છે. એવા સજાગ્રહને 
અશાંતિકર્‌ પણુ ન ગણાય, કેમ કે સમાજમાં આપણે સ્મશ્ચાનની શ્ઞાંતિ 
નથી ચહાતા. આ બધા પરથી સમજશે કે, સયામહુ એ સ્વાભાવિક 
સમાજ્ધમ છે અને સસ્કૃતિતું વહાણુ તે સુકાનીના હાયમાં સુરક્ષિત છે.” 


૧૧ 
સત્યાગ્રહ, સામ્યવાદ અને સમાજવાદ 


“અ'દ્રથી અને ખહારથી રાષ્ટ્રવાદરૂપે પ્રગટતા વર્ગાભિમાનની દષ્ટિ 
મર્યાદા જ્યારે જગદ્વ્યાપી હેતુવાળી સ'સ્થાઓ સુધી પહોંચે છે, વારે પણ 
બધ્રે જ વ્યાપેલી એવી કલહલસિના ધ્વનિમાં તે! કાંઈ ખાસ ફરક નથી 
પડતો. - . . કક્ત ઊે'ડા ઊતરીને વાંચવાની જ જરૂર છે, તે। સપણ હુકી- 
કતરૂપે દેખાશે કે, માકર્સ ના “કપિટ્લ' પુસ્તકમાં ક્લહતા એ જ ઉન્માદને 
વારસો આપણી નજર આગળ આવે છે; માત્ર તેની પરિસ્થિતિ ફરી જે. 
માકર્સ'ના કહેવામાં, રાષ્ટવાદી યુદ્ધ જઈને સામાજિક યુદ્ધ થયું છે અને 
તેની 'પેતૃભૂમિની સીમા આંતરરાષ્ટ્રીય સમાજવાદ સુધી વિરતરી છે. પરતુ 
હુછ પણુ, ડાવિને આલેખેલા એ જ પ્રાથસિક માણુસને તેમાં આશ્ષણી 
આગળ પ્રત્યક્ષ થતો જેઈએ છીએ, જેને! વારસો કેવો છે તે બેટ્સને ચથા- 
સ્થિત આપણુને કલઊું છે, કે તેના કાય નો એક જ સાવ ત્રિક પર્ક હેતુ છે, 
અને તે એ કે જેને લઈને મત્તાની પ્રાપ્તિને માટે ખીન્નઃએ સાથે આખડવા તે 
પ્રેરાચ છે. ”” --ખબેન્નમિન કિડ 

| ““ખોલ્શેવિઝમ' એ વસ્તુ શી છે એની હુછી મને ચોઝસ 'ખખર 
તથી. એને! હું અભ્યાસ કરી શક્યો નથી. ભાવિમાં રરિચાનું એમાં કલ્યાણુ 
રહેલું છે કે નહિં તેનીયૅ મને ખબર નથી. પણુ મને એટલી ખબર છે કે 
હિંસા અને નાસ્તિકતા ઉપર એને પાયો રચાયો છે. એટલે મને એને વિષે 
_અણુગમોા જ ૨હ્યો છે. દૂ'કા પ'થ--હિ'સાનો પ'થ--કાઢી સક્ળતા 
મેળવવામાં મને વિશ્વાસ નથી. . . .”* ? --ગાપધીજી 


* “ નવજીવન,” ૨૨-૧૨૨-૨૪” 


 શૂપ૪ સત્યપ્ચહની સીમાંસા 


સત્યામ્રહૃની સામાજિક ફિલસુફી વિચારતાં યુરોપના સામ્યવાદ 
અતે સમાજવાદ યાદ આવ્યા વિના નથી રહેતા. સામ્યવાદ વિષે 
કેટલુંક આગલા પ્રકરણમાં આપણે ન્નેઈ આવ્યા. અહીં ખેઉની 
સરખામધીમાં સત્મામ્રહતું મતવ્ય સમજવાનો ઇરાદો છે 


એક વરતુ પ્રથમ કહેવાની જરૂર છે કે, આ તણે વાદ સ્વત-ત્ર 
સમાજદ્રિલસૂટ્ટી હોવા ઉપરાંત વિશ્ચિજ્ટ સાધનવાદ પણુ છે. ફ્િલસ[ફીમાં - 
તો સરવાળે મોટો ભેદ ન પણુ બતાવી શ્રકાય, કેમ કરે ત્રણેનો ઉદ્દે 
આજ માલદાર લોક જેમની ખાંધ પર્‌ ચડી ખેઠા છે હે સમાજના 
દબાયેલા દુ:ખી આમવગનો ઉદ્દાર કરવાનો છે. રરિયાની ઝારશ્ષાહી- _ 
માંથી સામ્યવાદ જન્મ્યો છે. ઇંગ્લ'ડનાો આમવગ રાજસત્તા સામે 
અનેક ક્ાંતિએ કરતો કરતે આજે સમાજવાદ પર આવીને અટકયો * 
છે, સત્યાગ્રહ પણુ આપણી પરતત્ર દશા અને ગરીબીના ઇલાજરૂપે 
જ. તેથી દરેક વાદ એક વિશ્ચિણિ સ'સ્કૃતિતો તેમ જ અમુક પ/તિહાસ- 
ક્રમતો ધ્યોતક છે. એટલે તેમના ઉદ્દેશ સમાન હોવા ૭તાં સાષધનવાદ 
ભિન્ન હોવાના. તેથી તેમનું વૈશિણ્ય મુખ્યત્વે સાધનો પરથી તપાસવું 
જોઈ એ, આ સાધતેો, મૂળ દરદતું જેવું નિદાન સમન્નયું હશે, તે 
પરથી જ શૈધાયાં હોવાથી, તેમાં દરેકની ફિલસૂટ્રી _પણુ ઓતપ્રોત 
હરો જ. એટલે આ વાદેને તેમના સાધનવાદ ઠરા ઓળખવામાં કશું 
ખાડું નથી.* 


* સામ્યવાદ કે સમાજવાદ સાથે સત્યાગ્રહેની ચર્ચા કરાતી વખતે 
ઘણી વખત એમ ન્તેવામાં આવે છે કે, સમાજનાદ કે સામ્યવાદના આર્થિ ક 
કાચક્રમા આગળ કરવામાં આવે છે. આ મને અપ્રસ્તુત લાગે છે. તે આટલા 
માટે કે, આપણે ન્યારે વાત કરીએ છીએ ત્યારે તે તે વાદનાં કાંતિસાધક - 
તત્ત્વો વિચારીએ છીએ, અને નહિ કે ક્રાંતિ સ્થપાયે પુનધટનાના માર્ગો. 
એટ્લે આ પ્રકરણૂની ચર્ચામાં મે* જ્ઞાનપૂવક અથશાસ્રની ચર્ચા આણી 
નથી, અને ત્રણે સિદ્ધાંતના સ્વીકૃત. સાધનવાદને જ સરખાગ્યો છે. સાધન- 
વાદની સાથે જ તે તે સિદ્ધાંતની પાછળ રહેલી ફિલસૂફી પણુ આવે જ. 
એટલે અરે એમની ફ્લિસૂરી ષણુ સરખાવી છે. વાચકને ડો જે 8 
તે આ પ્રકરણુને આ મર્યાદ્ટામાં વાંચે.* ક 


 સત્યપ્થહ, સપ્સ્યવાદ અને સમાજવાદ * ૧પષે 
સામ્યવાદ ને સત્યાગ્રહ 


(સામ્યવાદ શરબળમાં માને છે, અને તે પણુ સત્તા સામે થવાના 
એકમાત્ર ઉપાય તરીકે. એટલે હિ-સાબળમાં તેની તાત્વિક માન્યતા છે. 
એથી, સત્યામહ જેમ અહિ'સાતેો સિદ્ધાંત છે તેમ સામ્યવાદ હિ'સાની 
હિમાયત કરનારે વાદ ગણાય. એ રીતે ખેભાં આસમાનજમીનનું અતર છે. 

સત્યામ્રહ માને છે કે મનુષ્યનું આત્મબળ એ મૂળ શકિત છે. 

કરાઈ તેને નમાવી ન શકે, સામ્યવાદ માને છે કે માણુસ આયથિક 
પ્રાણી છે, તેથી જેવી અથ ભ્યવસ્થા તેવે તેનો ધાટ ધડાય છે. સત્યાત્રહ 
ઈશ્વરનો પ્રનકાર્‌ નથી કરતો, સત્ય અને પ્રેમને સમાજને। પાયો સમજે 
છે. સામ્યવાદીને એવાં અપાથિવ તરવાની મગ છે. તે બધાં તેને 
મૂડીવાદીએ ખડી કરેલી “નળ સમાન લાગે છે. સત્યાગ્રહ વ્યક્તિ 
સ્વાત'ત્ય અને સવોદ્યને 'સમાજનું ધ્યેય ગણું છે, અને તે પરસ્પર 
સાહાથ્ય કે અદ્રોહથી જ સાધી શકાય એમ માતે છે. સામ્યવાદ 
સમતાને ષ્યેય ગણુ છે અને મૂડીવાદીને સમાજશઝ્નુ ગણી તેનો સહાર 
કેર્વામાં અચકાતો નથી. એને મન સમાજનો વગ વગ વચ્ચેનો 
કલહ કાયદા સમાન છે. કલહની એ સામાન્તિક વસ્તુસ્થિતિ પરથી તે 
સ્પર્ધા અને ઈ્ષાનું તત્ત તારવીને તેને મહત્ત્ત આપે છે. સત્યામ્રહ 
આ કલહતે સમાજનો સનાતન રોગ સમજે છે, તેનું નિવારણુ સતત 
કરતા રહેવું એમાં મનુષ્યનો પુરુષાથ' સમાયેલો સમજે છે, અને તેને 
માટે પ્રેમપૂવક અસહકાર સાધન છે એમ ખતાવે છે. સામ્યવાદી એ' 
વર્ગકલહને પ્રગતિકારી તત્ત્ત માની તેને વશ થવા જણાવે છે અતે 
માને છે કે, તેમાંથી અ'તે જઈ ને વગ રૅહિત, એટલે કે, કલહરહિત 
શાંત સમાજ જન્મશે, શ્ચાંતિને સમાજનુ પ્યેય માનવા છતાં, તેને 
હિ'સક ક્રાંતિ દ્રારા સાધવાના તેના મનોરથ છે | | 

નને આપણે એમ પૂછીએ ૧, હિ'સાથી મેળવેલી. સત્તા તેનાથી 
પ્રબળ હિ'સા સામે હારી જરે, ત્યારે એમ જણાવવામાં આવે છે કે, 
એવી હિ'સા, સામ્યવાદી મતમાં, પ્રેગતિતો કાંટો પાછે વાળનારી 


૧૫૬  ક્ષત્યાગ્રહની મોસાંસપ- 

હોવાથી, બિનહકદાર ને તેથી ત્યાન્ય છે, સામ્યવાદી એમ માને છે 
જે, મભજૂરરાજ્યતી સ્થાપના પ્રતેહાસક્રમમાં નિયત વસ્તુ છે, સામ્યવાદની 
ક્રાંતિ તો તે અવસ્ય'ભાવી પરિણામને ત્વરિત કરે . છે એટલું જ.* 
ઔઓજી હિ'સા પ્ાતિહાસક્રમ વિરુહ્ હોવાથી ખોટી છે, આદશ થી ઊલટી 
જનારી છે. અને આવી હિ'સા ધારણુ કરવા ૭તાં તે માને છે કે 
આદશ તો શાંતિ જ છે, અને તે આદશ સમાજમાં વગ રહિતતા 
સ્થપાંયે આવશે. છતાં જ્યાં સુધી એવો યુમ નથી આવ્યો અને 
મૂડીવાદી સત્તાના આક્રમણુના ભય તો રહે જ છે, ત્યાં સુધીના 
વચગાળામાં તે પોતાના રક્ષણુની દણિએ રાસ્રસજજ પણુ રહે છે; 
એટ્લું જ નહે, પણુ આખા જગતમાં ગમે તે ઉપાયે એવી ક્રાંતિ 
કરવાના પ્રયત્નો પણુ ચલાવ્યે જાય છે. એમ, સમતાના પ્યેયને શુદ્ધ 
નીતિમય માગે નહિ, પણુ ગમે તે માગે" ધપાવવામાં તેને વાંધો નથી. 
સત્યાત્રફ પણુ દુનિયામાં પોતાનો પ્રચાર ઇચ્છે છે, પણુ તે અહિસા 
અને સત્યનાં જ સાધનોથી હોવો નેઈએ એમ આગ્રહ રાખે છે. 
“ અઆહે'સાવાદી સત્તા સારુ કદી ન ઝૂકે. તે પોતાના સિદ્ધાંતતો પ્રચાર 
પણુ બહુમતીના બળથી ન કરે પણુ આત્મબળથી કરે, ” (ગાંધીજ ) 


1 વ વિચાર કે આદશના પ્રચારમાં તેનું જ શુહદ્દ ખળ 'વાપરવું 
જેઈ એ, બળાત્કારનતે તેમાં સ્યાન ન હોઈ શકે, એ મર્યાદા સામ્યવાદ 
નથી સ્વીકારતો. તેથી પોતાની સ્માનેત કાંતિ કરવા માટે અસ્વા- 
ભાવિક એવા, અવ્યવસ્થાજનક હડતાલ વગેરે વાંધાભરેલા માર્ગા લે 
છે ; મૂડીવાદી સરકારને અવ્યવસ્થાથી અને ખીજી જે રીતે' તોડી 
શકાય તે રીતે તોડવી અતે એમાંથો સામ્યવાદ જગવવેો, એ તેતી 
નીતિ છે. આવી અવ્યવસ્થામાંથી સામ્યવાદ તો જ્યારે આવે ત્યારૈ 
આવે, પરતુ દુ:ખ અતે ગોટાળે। તો ચોક્કસ આવે છે. સત્યાત્રદ આ 
' નીંતેનો વિરોધી છે, બતે તેટલી વ્યવસ્થા નનળવવા તે મથે છે. 


ક 
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* ઝા સાન્યતા' માક્સના “ઇતિહાસના આશિક રહસ્થ'ના સિદ્ધાંત 
પરથી છે. અહીં' આપ્યું છે તેથી વધારે વિગતવાર ન્તણુવાને ડો. લિન્ડસેનું 
* 18125 દા! કે તેડું કોઈ પુસ્તક ન્નેવું નઈ એ. 


સત્યાથહ, સાસ્યવાદ અને સમપજવાદ ૧૫૩૯ 


અહિ'સાનીતિનો અર્થ -જ એ થાય છે કે, જાણીબૂજીતે અવ્યવસ્ટ કે 
નુકંસાન કરવાનું ન તાકી શકાય. શઝુતી કફોડી દશામાં, યોગ્ય હોય 
તતો, તે પોતાનો વિરોધ મોગૂષ્‌ પણુ રાખે. જેમ કે ગાંધીજએ દક્ષિણ 
આક્રિકામાં યુરોપીય હડતાલને કારણે હિંદી હડતાલ મોકૂફ રખાવી 
| હુતી, શગુતી મુ'ઝવણુ તે પોતાનો લામ, એવી નીતિ તેતે માન્ય નથી. 
 સત્યાત્રહી આદશવાદી છે, પણુ સાથે સાથે તે કાય'દૃક્ષ પણુ 
છે, તેથી તેતે સમતાના આદરરસમાજનાં રૂપાળાં સ્પપ્ન ગમે, પણુ 
તે જેઈ ને તે લોભમાં પડી તોડફોડનો ધમ નથી જેતો. તે તો 
તેમાંથી એમ વિચારે છે કે, ચાલુ પરિસ્થિતિને કેમ આદશ તરક 
લઈ જવાય. એટલે એનું કામ તો, ગીતાના શખ્દોમાં, ક્યલ્વમષ્યક્ય 
વર્મલ્ય બાયતે મટતો મયાત્‌ જેવું છે. જેટલું થોડુ પણુ આ ધમતું 
પાલન કયુ” તેટલાથી પણુ મહાભયમાંથી બચવાનું જ રહેલું છે, કયાંય 
તેમાંથી નુકસાન આવે એવો ભય નથી. ખાદી, અસ્પૃશ્યતા, કોમી 
એક, રાષ્ટ્રાંય કેળવણી વગેરે સત્યાત્રહતો કાયકરમ આ દિએ 
વિચારીએ તો તે દાવે। કેટલે સાચે છે તે સમજશે. સામ્યવાદીને 
સીધે પરાદો રાજસત્તાની પ્રાત્તિ છે. એટલે તેના કાર્યક્રમમાં, કાંતિ 
લાવીને સત્તાપલટેો કરી લેવો એ પહેલું કામ છે. આમ કરવામાં જે 
ઉપાય કામ લાગે તે, તેના નીતિશ્ાસ્રમાં, માન્ય છે. આ કાંતિ સ્થાપ્યા 
પછી તેના સુધારા શરૂ થાય છે, સત્યાત્રહી સીધા જ સુધારા પર નેમ 
રાખે છે,/તે વિષે વધુ ચર્ચા આગળ કરીશું. 
વળી, સામ્યવાદ યુરે।પીય શહેરી સસ્ફાતિતું બાળક છે. સત્યાગ્રહ 
આજે હિ'દની મ્રામીણુ સ સ્કૃતિતે માટે છે. સામ્યવાદીને સાખ્રાજ્યવાદને 
વ્રિધ'છે. સત્યામ્રહીતે મૂળ અન્યાયનો વિરોધ છે. તેથી તે અન્યાયની 
સામે થવા છતાં અન્યાયીને અભય અપે છે સામ્યવાદી એનો સ'હાર 
ઝરી માને કે, એમ કરતાં અન્યાયનો અતત આવશે અતે પછી જગતમાં 
ન્યાય અને સુખ થઈ રહેશે. વર્ગરહિત સમાજનું તેનું સ્વપ્ત આવા * 
સ્વર્ગ જેવું જ ગણાય. આ તેતી માન્યતા રસ્ટણ્ેકરમની' ઊંધી સમજતું 
પરિણામ લાગે છે. વસ્તુમાત્ર સદસદૂ છે. એટલે અસત્તો વિરોધ 
કરવાની સાથે તે વસ્તુતે આપણી જાત જેટલી જ પ્રમાણુવી જેઈ એ, 


- ૬ૂપૃત કાલની સીમાંસા, 


અને તેમ કરવું અહિ'સામય અસહકારથી શ્રકય છે. સામ્યવાદી અધીરો 
છે. વૈ તો મારીને તરત ફેસલો ચાહે છે, પણુ એમ ન સલે. દસમાં 
શે નથી દેખાયે../ 


આમ આ ખે વાદો વચ્ચે અનેક ભેદો બતાવી શકાય. એ બધા 
તાત્તિક ભેદો છે, કેમ કે ખેઉે કફ્લિસૂફી એક જ ઉદ્દેશવાળી હોવા છતાં 
જુદી જ કલ્પના અતે પરિસ્થિતિ વિચારીને જન્મી છે. તેથી ખે વચ્ચે 
મૌલિક લેદ છે. 
વળા સામ્યવાદ વિષે ચોક્કસ મત બાંધવાને હજી વાર.છે. 
યુરોપનાં બીજના” ચૂસણુ રાષ્ટ્રો જેવું સામ્યવાદી રશિયા ન નીવડે ? 
એવી શ કાને હજી સ્થાન લાગે છે. આજના મત્રયુમમાં અતે અપાર 
ઉત્પત્તિમાં એને શ્રદ્ધા છે. પોતાનો માલ એ દુનિયાને આપવા પ્ચ્છે 
છે. આતી સાથે સાથે તેની પ્રચારતીતિ યાદ કરીએ તો આ શકા 
સાવ અકાર્‌ણુ ન ગણાય. 


૨ 
ગાધીજીને। મત 


આ ખે વાદો વચ્ચે ભેદ સબધી ૧૯૨૭માં શ્રી. સકલતવાળા 
અને ગાંધીજી વચ્ચે થયેલા ખુલ્લા પત્રવ્વહારમાંથી ગાંધીજીનો આ 
વિષે મત સ્પષ્ટ જેવા મળે છે. અહી તે બોધક હોઈ લાંખો હોવા 
છતાં ઉતારીશું, 

શરૂઆતમાં મહાદેવભાઈએ જણાવેલી આ ખે વાદો વચ્ચેની 
એક લાક્ષણિક ભિજ્નતા નનેતા જત એ : 
(”“ ભાઈ સકલતવાળાના અને ખાદીવાદીતા માનસ વચ્ચે ભેટ 
સમન્નય તેવે! છે. ખાદીવાદીને અમીરને આમવર્ગ માં લ્લાવવે। છે, 
સકલતવાળાને આમવર્ગને અમીરીની ઓળખ કરાવવી છે. ખારીવાદી 
ઉપલા વર્ગને તેના કર્તવ્યતું ભાન સમન્નવવાને। અને ગરીબની સાથે 
ગરીબની જેમ મન્તૂરી કરીને અતુસ'ધાન કરવાને ઉદેશ રાખે છે.--- 
ભાઈ સકલ્ષતવાળાનો ઊલટો કાય ક્રમ છે.” * | 


દ તાત દાણ 00 ણા ટા 2822022200 


* ( તવજવન, ' ૧૩-૨-૨૭ 


સત્યપ્ચહ, સધ્મ્યવાદ અને સમાજવાદ ૧૫૯૬- 


શ્રી. સકલતવાળાએ પોતાના પત્રમાં ગાંધીજીને સામ્યવાદી કાર્ય- . 
પદ્દતિ અગીકાર કરવા આમ-ત્રણુ કરેલું અને ખાદી વગેરેની તેમની 
“કાયપદ્દેતિની ટીકા કરેલી. તેના જવાબમાં ગાંધીજએ “ના અને 
હા” ના મયથાળાથી લેખ લખેલો.* તેમાંથી નીચેનાં અવતરણુ 
લીધેલાં છે. 


“ (ભ્રાઈમ'ધ? સકલતવાળાને"ખરા દિલથી સાથ આપત્રાની મારી 
ઉત્કટ ઇચ્છા છતાં, તેમની વાત વિચારી ન્નેઉ' છું વારે મને સળ 
સૂઝતી નથી. એમની હકીકતે ખધી કલ્પનાસૃછિ છે અને એવી કલ્પના- 
ઓ ઉપરથી તારવેલા સિદ્ધાંતો દેખીતી રીતે જ આળપ'પાળ છે. અને 
ન્યાં એમની હકીકતે! વાસ્તનિક છે તાં એનાં ( મારી દણિએ ) ઝેરી 
પરિણુ।મો ટાળવાના પ્રયત્તમાં જ મારી કુલ શક્તિને છું રોકી ૨૯ધો 
છું. દુઃખની વાત છે, પણુ સાચે જ, અમે ઉત્તર દક્ષિણુ ખુવ જેટલા 
સામસામી દિશાએ ઊભેલા છીએ. આમ છતાં એક વસ્તુ અમારા બ'ને 
વચ્ચે સામાન્ય છે તે એ કે, દેરાનું તેમ જ માનવન્નનિનું કલ્યાણુ એ 
જ પોતાનું એકમાત્ર ધ્યેચ હોવાનો બ નેનો દાવે! છે. . . . 

“ ભેરુ સકલતવાળા માને છે તેમ હું નથી માનતો! કે, જીવનની 
જરૂરિચાતોની જૃષ્ટ્રિ અને તે પૂરી પાડવા ખાતર સાંચાકામને! વિકાસ 
એ દુનિયાને તેના અ'તિમ ધ્યેયની એક ડગલું પણુ નજક લઈ જનારી 
વસ્તુ છે. ભેરુબ'ધ સક્લતવાળા આધુનિક જમાનાની ધાંધલ ઉપર 
વારી નય છે. હું તો અ'તર અને સમય ટૂ'કાવવાની આ ખધી ખળતરા 
અને પશૃઇચ્છાઓને વધારવા અને તે શમાવવા ખાતર ચારે ખડ 
ધરતીને ખૂ'દી વળવઃની આ ધાલાવેલીને નેઈ સમસમી ઊઠું છું. 
આધુનિક સભ્યતાનો અથષ નને આ જ હોય --અને તે એ જ છે એમ 
અવ્યાર સુધી સે' ન્નેયું' છે--તે! હું અવશ્ચ તેને સેતાની કહું છું, અને 
તેની સાથે સાથે જ હાલનું રાજત'ત્ર, જે એ સભ્યતાનું મોટામાં મોટુ' 
પ્રતિનિધિ છે, તેને પણુ એ જ વિર્ોષણુ આપું છું. . . . મારી પાસે 
તાકાત હોય તો આજે.જ હું આવા આ ત'ત્રને મિટાડું અને એમ 
કરવામાં જીવલેણુમાં જવલેણુ હથિયારો વાપરતાં આંચકે। ન ખાઉ',-- 


ને તેનાથી તેનો નારા થવા વિષે મને ખાતરી હોય. પણુ તેવાં સાધનને 


ઉપયોમ હું એટલા સારુ કરતો નથી કે એવું સાધન એ તત-ત્રના 


* “ તવજીવનઃ, તા, ૨૦-૩-૨૭ 


૧૬૦ 


 _મ્ત્યપ્ત્રહની મીમાંસા 


_અવ્ાાચારના સ'ચાલકેને નાશ કરે તોપણ ત'ત્રને તો કાયમ જ કરે. 
જે લોકો માણસોની બૂરાઈનો તારા કરવાને બદલે તેવા માણુસોને જે 


" :તાશ કરવા માગે છે, તેઓ પોતે જ પેલાઓની બૂરાઈ ઓ અખવ્યાર 


કરે છે; અતે માણુસોને મારવાથી તેમનામાંની બૂરાઈએ મરશે 
એવી ભ્રમણામાં તેઓ જેમને! નારા કરે છે તેમને વટાળે એવા પડે 
બની' બેસે છે. બૃરાઈનું મૂળ કયા છે એ વાતની એમને સમજ નથી 
હોતી... .. : ક 


“આપણુ અધીરા સાસ્યવાદીએ આખો કાગળ શહેરોને જ 
આંખ સામે રાખીને લખ્યો છે, તેથી તેમાં હિ'દુસ્તાન અને હિ'દુ- 


સ્તાનનાં સાત લાખ ગામડાની સ્થિતિનો વિચાર જ નથી. આપણાં 


આજનાં દૃશષાંચ શહેરો તો આપણા પ્રન્નશરીર પર બાઝેલા મેલને 
પોપડે, છે અને આપણાં ગામડાંના જીવનરસ ચૂસવાતું પાપકાચ જ કરી 
રહ્યા છે. આ શ્થિાતિને સુધારીને ફેરવી નાખવાનો! અને રાહેરો તથા 
ગામડા વચ્ચે વધુ સારો સ'બધ બાંધવાનો ખાદીને! પ્રયત્ન જે. 
અત્યારે તો અનેક લેણી ઉકાળતારા જુલમેોથી સસડતાં શહેરે 
ગામડાંની પ્રન્તના જીવન અને સ્વાત'ત્યને રાતદિવસ ભચરૂષ છે. . . . 


“જછેલ્ક્ષે રાહેરાની મન્નૂરવસ્તીની વાત કરી લઉં. તેમાં ગૅેરસમજ 


ન થાઓ. મન્તૂરોનું સ ગઠન થાય એ વિરદ્દ છું તથી. પણ ખીજ 


ખધી ખાખતેોમાં તેમ આમાં પણ એ મ'ગઠન હિ'દી ઢબે -- કહે મારી 
ઢબે--થાય એમ છું માગુ છું. એ દિશાએ છું કામ પણુ કરી રહ્યો 
છું. હિંદી મનૂર આ વસ્તુ સાનમાં સમજે છે. મૂડીવાળાઓતે છું 
મન્તરે।ના શતુ ગણુતો નથી. તેમને! મિલાપ છું તરૃત સ'ભવિત સમન 
છુ'. દક્ષિણ આક્રિકામાં, ચ'ષારણુમાં કે અમદાવાદમાં મે' મત્તૂરોસાં 
જે કામ કર્યું” તે મૂડીવાળાઓતા વિરોધની લાગણીથી ધેરાઈ ને નહિ. 


દદ! 


અને એવી નેમ ળ જત્તિથી ન્યાં ન્ન્‍્યાં અને જેટલે! વિરોધ કરવો! જરી 


લાગ્યા યાં યાં તે સપણ અ'રો સકળ થયો. મારે આદશ તો” 


સમાન વહે'ચણીને જ છે. પણુ હું નેઈ શફ' છું વાં સુધી એની 


પ્રાપ્તિ સ'ભવતી નથી, તેથી હું ન્યાય્ય વહે'ચણીના ધોરણ ઉપર કામ” 
લફ છુ. આ આદર ને ખાદી ઠ્વારા પહોંચવાનો મારો મનોરથ છે, % 


અને એ મનેરથની સિદ્ધિમાં હિદને નિચોવનાર એઅ'ગચેજ વેપારની 


શિ 


તાડીઓ ખ'ધ પટે એમ હોવાથી ખાદીપ્રકૃત્તિ અ'મેને નેડેનો આપણે * 


સત્યાત્રણ, સાજસ્યવપ્દ અને સસાજવપ્દ ૧૬૧ 


સ'બ'ધ પ્‌ રુદ્દધ કરનારી છે. તેથી એ અર્ષ માં ખાદી સ્વરાજ ધેર 
આણુનારી જે.” 
સામ્યવાદ અને યા: આ ચર્ચામાં આપણે સામ્યવાદી 
અથનીતિ મુખ્યત્વે નની આણી. એનું એક કારણુ તો શરૂઆતમાં 
જ આપણે ન્ેયું કે આપણી તપાસ ખેઉના સાધનવાદ પૂરતી હશે.” 
ખીજ, કોઈ દેરાની- અથનીતિ બધે જ સરખી ન લાગુ પડી શ્રકે. 
સામ્યગાદી નીતિ રશિયામાં કેવી રીતે ચાલે છે, લોકને તેથી કેટલું 
સુખ છે, તે વિષે બેઉ 'ન્નતના મત પ્રસિદ્ધ થતા ન્ેેવામાં આવે 
છે. તેથી કરીને રશિયા વિષે આપણું અન્તાન છે એ કબૂલ કરવું 
નનેઈએ. પરતુ તેના સાધનવાદતી ક્લિસૂફ્રી વિષે એનું મતમતાંતર કે 

અત્તાન નથી. તેથી આપણી ચર્ચા પણુ, એ કફ્િલસુડ્ડીને ધ્યાનમાં 
રાખી, એ મર્યાદામાં રહીને મી આવી છે. 

હવે ઇગ્લ'ડનો સમાજવાદ તપાસીએ. 


૩ 
સત્યામહ અને સમાજવાદ 


/ઇગ્લ'ડના સમાજવાદને રાજકારણી મતાધિકારની તાકત ઉપર્‌ 
ભારે શ્રદ્ધા છે. તેતી પણુ નેમ, સામ્યવાદનતી જેમ, રાજસત્તા સર 
કરી ₹/૪ સમાજસુધારા કરવાની છે. પણુ તે સર કરવાનું કામ હિ'સક 
કાંતિ દ્દારા નહિ, પષ્મુ આમપ્રેશ્નને મતાધિકાર અપાવીને કરવામાં તે 
માને છે. એટલે તે પ્ર'નતત્રના રાજકીય આદ્દશ'માં માને છે, ન્નેકે 
પરરાષ્ટ્રોનું ધન હરણુ કરવામાં આજ તેને વાંધો કે હુદયદ'શ જેવું નથી 
લાગતું, આ તેતી માન્યતાનું કારણુ એ છે કે, જે આદશસમાજ તે 
ઘડવા માગે છે તેના ઉપાય ઝટ લઈ ઝટ ફળ લાવી શકાય એવા ન 
હોઈ શકે એમ તે જુએ છે. આજના સમાજના ચણુતરના પાયામાં 
રહેલી અસમાનતા ને સ્વાર્થ ખુટે અને તેના ફળરૂપ યુદ્ધને કાઢી નાખી, 
સમાનતા ને શાંતિ આણુવી એ કળનું કામ છે, બળનુ' નહિ, એમ 
' તૈને લાગે છે. એટલે સામ્યવાદીના સાધનવાદની જે સરળતા છે તે તેને 
' ભૂકશરેલી ને અધૂરા પરીક્ષખુનું' પરિણામ લાગેં છે. આમ હોવાથી ક્રાંતિ 


 સૂ-૧૧ 


૧૬૨૨ ખઝેત્યાષજહની ખપીર્સાસા 


(“રવાલ્યૂશન') એટલે કે તાત્કાળિક પરિણામી ઉપાયમાં નહિ, પણુ 
સ'ાંતિ (“એવેલ્યશન' ) એટલે કે પગલે પગલે પરિવર્તનમાં તેને 
શ્રદ્ધા એસે છે. રામ્સે મૈકડોનેલ્ડ તેના ' સોશિયલિસ્ટ મૂવમેન્ટ ' પુસ્તકમાં 
લખે છે કે : 

“કાંતિ સમાજવાદ કદી ન લાવી હ કૈમ કે સમાજવાદ જે 
પરિગર્તન કરવા ધારે છે તે એવી ન્તતનું છે કે જેની અસર સમાજની 
રગેરગને થાચ; એટ્લે શરીરમાં થાય છે. તેવું સેન્દ્રિય પરિવર્તન 
તે હોવું નેઈ એ. . . . કાંતિતેો અંતિમ કળ છે, તહિ કે તેનું 
સાધન છે.” 

સામ્યવાદતી જેમ સમાજવાદને પણુ  મૂડીવાદનેો વિરેધ છે. 
સત્યાગ્રહ પણુ તેનો વિરોધી છે. પરતુ વિરોધની રીત ત્રણેતી જુદી 
છે. સમાજવાદી મતાધિકારના ખળથી તેનો વિરોધ કરે છે, એટલે કે 
ક[યદા ઠ્દારા ફરે છે. આમપ્ર્ન પોતાના મતને બળે પોતાના વળના 
પ્રતિનિધિત્વવાળી પાલ'મેન્ટ ધડૅ. પછી તે તેમના કલ્યાણુ અથે કાયદા 
કરે, મૂડીવાદીને અધટિત લાભો લેતા અટકાવે, અને રાષ્ટ્રની કરપદદતિ 
તયા ખચ પહદતિ આમવર્ગને અતુફૂળ કરીને તે દ્વારા રાહત આપે. 
આ ટ્ર'કમાં સમાજવાદનો સાધનનવાદ છે. બર્નાડ સૌ આ વાદ પરના 

તેના પ્રખ્યાત પુસ્તકમાં ખે વાકયોમાં તેતું' રહસ્ય બતાવે છે : 
“સમાજવાદ અથેતિ . . . કાયદાની ખાખત છે. આળસુઓને 
તેણુ કામ કરતા કરવા પડસે; પર'તુ આ જવાબદારી ખાનગી વ્યક્તિઓ 

પોતા ઉપર ઓઢી લે તે તેણે નહિ થવા દેવું સ્‍્તેઈ એ.” 
આથી કરીને તે સાવધાની સાથે સલામતી આપે છે કે, 
“નો તમે સમાજવાદી થાઓ તે! તમારે ખાનગી જવનમાં કાંઈ 
ફેરફાર કરવા પડશો એવું નથી; જરા સરખે પણુ ઉપયોગી હેય એવે 
“ એકે ફેરકાર એ દિશામાં તમે કરી પણુ નહિ રાકે..” 

કાયદાની પાછળ દડ અને લસ્કરનું પીઠબળ છે. એનાથી સમાજ- 
વાદ પોતાનું કામ ફરવા ધારે છે. સીધો દડ વાપરવા ફરતાં કાયદા 
દ્વારા વ્યવસ્થા કરવી એ સામાજિક દણિએ જરૂર સુધારો છે. હિ'સા- 
બામાં શ્રદ્ધા છે ખરી, પરતુ કાયદા દારા તેતે એક પગથિયું પાછ્ળ 


ક 


 સત્યપ્ગ્રહ, સપસ્ચવાદ અને સમપજવપ્દ ૧૨૩ 


' %કેલવામાં આવે છે, એ અહિ'સાની દિશામાં પ્રગતિ સચવે છે. મતા-_ 
 ધિકાર વિષેની પેલી એક ઉંક્ત સાચી છે કે, માથાં ભાગવાને બદલે 
' તે ગણી લેવાં એટલે મતાધિકાર. આમાં એટલું તથ્ય છે કે, માણુસ 

_ ફાયદાથી પોતાની પશુતા પર એટલે સ'યમ મૂકવા તૈયાર થયો છે. 
સયાત્રડ આથી આગળ જવાય તો જવા ધારે છે, માણુસ 
પોતાનું ક્તબ્ય માની સમાજધમ પાળે અને એ રીતે સહેજે લેક- 
સગ્રહ સાધે એ સયામ્રહી તી!તિ છે. ઉપર્‌ શોએ જણાવ્યું તેમ કાયદાની 
વાટ જ્નેયા વગર્‌, સત્યાત્રહી પોતાના જીવનમાં જરૂરી લાગતા ફેરફારો 
ફરશે અતે તેવો લોકમત કેળવશે, જેતે પરિણામે જે સરકાર પ્રેજ્નસત્તાક* 
હેય તો કાયદો થાય. જે કાયદો ન થાય તો સત્યામ્રહની લડત લડીને 
તે દ્વારા લોક ધાર્યો સુષારો કરાવી શકે. આમ મતાધિકાર ન હોય 
તોપણુ સત્યામહી પોતાના ઇજ સુધારાનું કામ ચાલુ રાખી શકે છે. 
સત્યામરઠ એનો “ અમલી ઉપાય? છે. એટલે તેની કાર્ય પદ્ધતિમાં 
મતાધિકાર અનિવાર્ય નથી. જને મતાધિકાર હેય તો સત્યાગ્રહનું છેવટનું 
હથિયાર ઉપાડવા જવલ્લે જરૂર પડે એટલું જ. “દક્ષિણુ આડ્દિકાના 
સત્યામરહુ 'માં ગાંધીજી લખે છે તેમ, “ મતાધિકારનું બળ હોય તો 
સત્યામ્રહને ધણુ ભાગે અવકાશ ન હોય; ” અને “ હાથિયારબળ છોય ત્યારે 
સામેનો પક્ષ જરૂર ચેતીને ચાલે. એટલે હથિયારબળવાળાને સત્યામ્રહના 
પ્રસંગ થોડા આવે એ પણુ સમજ શકાય એવી વાત છે. ”/ આમ 
છતાં, આ બેઠે બળથી સવતત્ર રીતે સત્યાત્રહ-મળ જરૂરી છે એ 
સમજી લેવાની જરૂર છે. 


૪ 


પ્રથમ હિ'સક કાંતિનું બળ તપાસીએ. તે ક્રાંતિ તો આમપ્રન્ન 

ધારી રીતે ન જ કરી શકે એ ઉધાડુ' છે. તેમાંય, જેમ જેમ દુનિયાનું * 
શરમબળ, આજે વધતી જતી વૈજ્ઞાનિક શોધોને પરિણુ।મે, ખીલતું જ્નય 

છે, તેમ તેમ તે ક્રાંતિ વળી વધારે ને વધારે મુશ્કેલ થતી ન્નય છે; 
“અને કદાચ શકય થાય તોય વધારે ને વધારે ખૂનખાર ખને છે. તેથી 
'હિ'સક કાંતિ કે શરયુદ્ધ સામે દિતપ્રતિદિન દુનિયાની બુહ્ધિ અને હૃદય 


૧૧૪ ન શ્ત્યાચઉની મોસાંસા 
પણુ વિરોધ તે ઘણા કૅળવતાં ”તય છે. વળી આવી કાંતિ અમુક જ 
લોકોને હાથે ચવાની. એટલે કાંતિને પરિણામે આવતી સત્તા એમને જ 
હાથ જવાની, અને ગમે તેવા પરમાથી' સત્તાધારીએ પણુ કાળાંતરે 
નેહુકમીનું માનસ ધરાવતા થઈ જય છે, એ અતુભવ પરથી તો 
દુનિયા પ્રજ્નત'ત્રના આદશ' તરફ વળી છે. આપણે ત્યાંતી નોકરશાહીનેો 
માઠી અનુભવ પણુ એ જ સૂચવે છે. વળી, આજતાં મોટાં મોટાં સમૂડુ- 
કામોની પ્રતિક્રિયારૂપે વ્યક્તિસ્વાત'શ્ય માથુ' ઊ'ચું' કરતું જાય છે. આ બધું 
અતુભવથી જગત શાખ્યું છે, તેથી એમ તેતે જતું ઝરે તેમ નથી. 
મતાધિકાર બાબત ધણાને એમ લાગે છે કે, જે તે શસ 
આપણુને મળી જાય તો નિરાંત વાળી ખેસી શકાય. પરતુ જેવો 
સમાજ ધડાયેલે છે તેવો રહે ---અને એવો જ રહેવાનો -- યાં સુધી 
તો આવી નિરાંતનતી આશ્ચા જ નથીઃ “સતત નગૃતિ સ્વાત'ત્રયતી 
શરત છે.' અને મતાધિકારના દુસ્પથોગ પણુ કયાં ઓછા થઈ શકે છે ? 
સરમુખલારીમાં સામ્યવાદીની શ્રદ્ધાનું એક કારણુ તેવી પ્રશ્નત'ત્રની 
પદ્દતિમાં અશ્રદ્દા પણુ છે. એવી પહ્દતિના પક્ષકારે પણુ આજે તો 
તેના દેષોથી અજ્ઞાત નથી. તેએ માને. છે કે, પ્રન્ન એ મુલ રાજસત્તાનું 
પ્રભવસ્યાન છે: એની મરજી મુજખ રાન્યત'ત્ર ચાલવું જનેઈ એ. પણુ 
એ સિહ્ધાંતતે અમલમાં મૂકવા પાલ મેન્ટ જેવા પ્રૉતિનિધિમ'ડળથી ન કિ 
સારી રીત હજી નથી જડતી. અને એવું બતે કે, આ રીતે પૂરેપૂરે 
પ્રનમત ત પણુ કભી શ્રકાય. પ્રો. લાર્ઝી તેના “ ફાઉન્ડેશન્સ ઓફ 
સો।વરેન્ટી ' નામના પુસ્તકમાં તે વિષે આવી શ કા પ્રર્દશિ'ત કરે છે કે, 
“ પ્રતિનિધિ, ખરેખર, જે મત તેણે રનત કરવો! જઈએ તે જ કરે 
છે 8 કેમ, એ નકી કરવાનો ગ'ભીર સવાલ અહોં સ્પણ રીતે આવે જે.” 
મ્રળના પ્રતિનિધિએ ધણી વાર પોતાના અ'તરાત્માને આગળ 
"“કરીતે પ્રજનમતને ખાજુ પર્‌ મૂકય:ના દાખલા પણુ બને છે. આ 
વસ્તુ ખોટી છે કે ખરી એ અહી ચચ'વાનો કે કહેવાનો અય નથી. 
એમાંથી એટલું જ બતાવવાનો ઇરાદો છે કે પ્રતિનિધિત્વ પણુ આદશ 
ઉપાય નથી. તેથી તે પુસ્તકમાં આગળ જતાં લાસ્કી એમ પણુ 


કબૂલ ફરે છે કે, 


સત્યપ્યહે, સાકયવાદ અને સસાજવાદ ૧૬૫ 
જ“ આપણા પ્રનસત્તાક રાક્ત્યત'ત્રને માટેના અધિકતમ ઉત્સાહ 
છતાં પણુ આટલાની ના ન પાડવી જેઈ એ કે, બહુમતીની નેહુકમી સામે 
સલામતીની જરૂર છે.” 
આથી મોટી બીજી એક મુશ્કેલી લાસ્કી એવી દેખાડે છે ક, 
“ મ્રશ્નટીય ધારાસભા ધારે તોય અર્વાચીન રાજત-ત્ર એવાં મોટાં બનતાં 
જાય છે કે ધારાસભા ઇચ્છે તોય સ્વત'ત્ર વિચાર કરવા તેને વખત ન હે।ય : 
એટલું બધું કામ આવે છે. એટલે એવું બને છે કે, ધણું કરીને તો, તે 
પ્રધાનમ'ડળતી નીતિ પર્‌ મતું જ મારે છે. એ ઉપરાંત મતાધિકારના 
ઉપયોગ બાભત જ ઘણી મુસ્કેલીઓ બતાવી શકાય. જેમ કે બાઈસ* 
કહે છે કે, લોક આળસથી મતાધિકાર વાપરતા નથી. અને ચૂટણીની 
ચાલાીઓ તથા મતદારોની ભ્રણ્તાની શકયતા વગેરેની વાત તે। અહીં 
છોડી દેવી જ્નેઈ એ. આ બધાને પરિણામે એવું બતે છે કે, “ જે સામાજિક 
હિતતે ધ્યાનમાં લઈ ને કાયદાથી હક ઊભા કરવામાં આવે છે તે હ'મેશ 
અમુક લોકના મર્યાદિત સમૂઠના જ હોય છે.” (લાસ્કી) આમ ઊભી 
ચતી રાજસત્તાધારી ટોળી જ્યાં સુધી સર્વોદય સાચવે યાં સુધી ડીક. 
પણુ ન સાચવે ત્યારે? એમ ન જ બતે એવું કેણુ કહી શકશે ? 
આવી સ્થિતિમાં અરજ વગેરે રાજમાન્ય રસ્તા લઈ શકાય. તેથી 
પણુ જે ન પતે તો “અમલી' ઉપાય લેવો! પડે. એટલે મતાધિકાર છતાં 
સયાત્રહતી જરૂર ઊભી જ રહે છે. _ એક પ્રશ્નની અ 'દરેઅ'દર સશસ્ત્ર 
બળવા થયા કરે એ અકલ્પનીય છે. એટલે પ્રશ્ન પાસે એવું બળ 
હોવું જનેઈ એ કે જે દ્વારા તે સરકારતે પોતાની દાદ અમલી રીતે 
સ'ભળાવી ફ્ાકરે, અને જરૂર પડે તો નમાવી પણુ શકે. આવું તો 
સજામ્રહી બળ છે. તેથી તેની તુક્નના મતાધિકાર સાથે કરવી અયોગ્ય 
છે. નને કરવી જ હેય તો તે શસ્બળ ન્નેડે શ્રક્ય છે. તે બળ. વિષે 
તા આપણે શર્‌આતમાં જ ન્નેયું કે તે ત્યાજ્ય છે. 
બર્ટ્ાન્ડ રસેલ “ રોડ્ઝ ટ્ર ફોડમ 'માં નીચેના વાક્યથી અન્નણ્યે 
સત્યામહની જ ચોખી હિમાયત કરે છે, નનેકે તેમાં અહિ'સાનું " 
સ્થાન તેણે ભાર આપીને સપણ નથી બતાવ્યું : 
 * જુઓ તેવું “ શળે 3૯ટ5 £૦ 0૦૦ ઉાધંદટ135131]2 ' પૃસ્‍્તક. 
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ન્ન આપણે ભૂલતા ન હોઈએ તો, એક પણુ એવી રીત નથી 
કૅ નેતા ટ્રારા આખા સમાજનું પ્રતિનિધિમ'ડળ . . . પોતે એકલું 
બ્યક્તિતા સ્વાત'ત્યનું પૂરડું રક્ષક બની રાકે. એટલે પૂરતી સ્વત'ત્રતા 
સાચવવાના એકમાત્ર રસ્તો એ છે કે, (અને આ પણુ ધણી નાની 
લધુમતીઓને માટે અપૃરતે। હશે ) ખાસ વિશિષ્ટ હિતસ'બ'ધવાળા 
રાહેરીઓના સ'ઘ ૨ચી સ'ગઠન કરું. આ સ'ધ તેમનાં આંતરિક કાર્યોમાં 
સ્વત'ત્રતા સાચવવાના નિક્ષચવાળા, ન્ને તેમાં દખલ કરાચ તો તેની 
સામે જરૂર પડચે હડતાલથી પણ સામે થવાની ખુશીવાળા; અને ધણા 
માણસોને નને તેમનો હૈતુ ન્યાચી લામે એવે! હોય તો! સફળતાપૂર્વા ક 
સરકારના વ્યવસ્થિત બળની સામે થવા પૂરતા તાકાતવાળા, હોવા 
જેઈ એ. (આ તાકાત પોતામાં જ હેય અથવા પોતા તરક્‌ લોકની 
સહાનુભૂતિ મેળવવામાં હોય. ) આ પદ્ધતિ કચારે સફળ થાય કૈ ને 
આપણી પાસે આને માટે આવશ્યક સ'સ્થાએ હેય એટલું જ નહિ, : 
પણ્‌ સ્વાતત્ચને માટે લેકકગ્યાપી માન અને સરકાર આગળ આચારમાં 
કે વિચારમાં, બેઉ રીતે, તમી ન પડવાને। ટેષીલે સ્વભાવ હેોચ,. 
આવા સમાજમાં અવ્યવસ્થા થવાતું થે!ડું નેખમ તો હોવાનું જ. 
પર'તુ સવ રાક્તિમાન મધ્યસ્થ સત્તાની અતુષ ગી એવી ને નિશ્ચેષતા, 
તેની ભીતિની સરખામણીમાં જેઈએ તો, આ નેખમ વિસાતમાં લેવા 
જેવું નહિં લાગે. ” 
અને સાથે સાથે જો એ પણુ યાદ રાખીએ કે બર્ટ્ટન્ડ રસેલ 
ખતાવે છે તે પદ્દતિનો ( જેને આપણે સયામહી પહ્‌તિ કહીએ તોય 
વાંધો નથી ) અવેજ હિ'સક કાંતિ જ છે, તો તો આ નેખમ 
કાઈ જ વિસાતનુ નહિ લાગે. 
આમ આપણે જ્યું કે, ક્રાંતિ અતે મતની સરખામણીમાં 
સત્યાત્રહતે પોતાનું સ્વત'ત્ર સ્થાન સમાજમાં છે. એથી તો ધણી વાર 
સયાગ્રહતે નિઃરાર્્ર ક્રાંતિ, બેઠો બળવો, એવાં નામ પણુ આપવામાં 
આવે છે. 
પ 
/ સજાત્રહ, સમાજવાદ અને સામ્યવાદ વચ્ચે એક ખીજે મહત્ત્વનો 
ભેદ છે તે છેવટમાં જેઈ એ. સમાજવાદ અને સામ્યવાદ રાજસત્તા 
મેળવવાની નેમ રાખનારી શઝ્ઞજીય ફ્રિલસૂફીઓ છે. તે હૃણિએ તેમનાં 
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: સાધને! વિચારાયેલાં છે. આમપ્રજના પ્રતિનિધિઓના હાથમાં રાજસત્તા 
| આવે એ રદષ્િએ એમની ઉત્પત્તિ અને વિકાસ થયાં છે. સત્યાગ્રહનું 
જમ નથી. રાજસત્તાની જ સામે થવા કે રાજસત્તા મેળવવા તે ઉત્પન્ન 
. નથી થયે।. તે જવનની અને સમાજની સ્વત'ત્ર અને સાંગોપાંગ ડ્િલસડ્રી 


. જે, એ રીતે તે પહેલા બે વાદોની જેમ સ કુચિત ફ્રિલસુફી નથી. 


આ ઉપરથી એમ પણુ નથી સમજવાનુ કે, રાજસત્તાને અને 
તેતે કરો સબધ નથી. ખેઉતે અરસપરસ લેવાદેવા છે, અતે રાજસત્તા 
લોકના જીવન ઉપર વધારેમાં વધારે અસરકારી બળ હોવાથી સવિરેષ 
છે. પરતુ સત્યાત્રહની ફ્લિસૂફીમાં, રાજસત્તાને સમાજશાસ્્રમાં આજે 
જે વધારૅપડતું સ્થાન આપવાતું વલણુ છે, એવું નથી. એટલે સામ્યવાદ 
કે સમાજવાદની જેમ સત્યાત્રહ માત્ર રાજગ્રકરણી સિદ્ધાંત જ નથી. 
આપણે શરૂઆતમાં જ નજેયું કે તેની ઉત્પત્તિ કુટુ'બધમ માંથી 
થયેલી છે. 

તેને સુધારકનુ' શસ્ત્ર કહેવામાં આવે છે. તે રીતે તેની ઉત્પત્તિ 
પણુ થઈ છે. આર્થિક, ધામિ ક, સામાજિક, વૈયક્તિક કે સામુદાયિક 
બધાં જ ક્ષેત્રોમાં કામ કરવાને તે ખપ લાગી શકે છે. હિંદમાં આપણે 
તેને સ્તરાજપ્રાપ્તિ અથે? સુખ્યત્વે રાજદ્ારી ક્ષેત્રમાં વાપરતા આવ્યા 
છીએ, એથી એવી ભૂલમાં પડાય છે કે, સયાગ્રહ રાજપ્રકરણી શરમ 
છે અને રાજસત્તા મેળવવા સાર્‌ છે. ખરી રીતે ન્નેતૉં તો, એ પ્રશ્નકીય 
સુધારાનું શસ્્ર છે;; અને આજે આપણે ' યાં સ્તરાજ મેળવવું એ 
મહત્વનો સુધારો હોઈ, તેને માટે એ વાપરીએ છીએ. 

ર થોડા વખત પર ગાંધીજીએ પોતાનાં કાર્યોને ઉદ્દેશ જણાવતાં 
આ રહસ્ય સ્પજુ જણાવ્યું હતું : 

“મારું સુધારકતું કામ રાજપ્રકરણી કામ કરતાં ઓછું છે એમ 
ન માનશે।. ખરી વાત તો એ છે કે, મારું સમાજસુધારાનું કામ; 
રાજપ્રકરણી કામની મદદ ન લક" તે, સહેલાઈથી ન થાય એમ મને 

લાગ્યું, ત્યારે જ હું રાજકાજમાં પડયો અને તેટલે જ અ'શે દું 
પડયો. ” * 


દ. ” તવજીવન ” તા. ૯-૮-૨૨ 


૧૮  સક્ત્યાચહની મીમાંસપ 


/ સયાગ્રહુ માટૅ પણુ આ સાચો ભેદ છે. તે સુધારાને અથે 
શેધાયેલો “અમલી? ઉપાય છે. માનવહિતની દણિએ તેની યોજના 
કરાયેલી છે. સમસ્ત માનવ%નતને ફલ્યાણુકારી એવાં અહસા અને 
સત્યતા પાયા ઉપર તે રચાયે છે. આથી તેતી અને સમાજવાદ તથા 
સામ્યવાદની મૂળી કલ્પના જ જુદી છે. / 


આ ભેદ થોડા વખત ઉપર થયેલી ગાંધીજ અને મદ્રાસના 
શ્રી. સત્યમૂતિ' વચ્ચેની ચર્ચામાં સારી રીતે ૭ણાયલે જેવા મળે છે. 
ગોળમેજી પરિષદમાં જવા ખાબત ચર્ચા કરતાં ગાંધીજીએ લખ્યું કે, 
“ મારી કલ્પનાની લડત, આ કોમી ઉકેલ ન થાય ને મહા- 
સભાના પ્રતિનિધિની હાજરી ગોળમેજી પરિષદમાં ન હોય તોયે, 
કોઈક તે। થશે જ. તે પ્રમાણે ભલે કેપમી ભાતને વશ રહેલા [હેદુ- 
સુસલમાન ઇત્યાદિ અ'ગ્રેનેની સાથે સત્તામાં થેરોઘણ્‌ા ભાગ પડાવી 
શક્ય ચલાવવામાં પોતાનો ભાગ માને. મહાસબ્રા તે રાજસત્તા 
પાસેથી તે સત્તા માગવાને ખદલે જે વસ્તુને સારુ સત્તા જેઈએ તે 
વસ્તુ માગશે, ને તે ન મળતાં સત્યાત્રહ વડે લડશે. રાજસત્તા નામને 
સારુ આપણે નથી ન્નેઈતી, કામને સારુ નતેઈએ છે. કામ છે કરોડોની 
સેવા કરવાનું તેઓની આર્થિક, નેતિક, સામાજિક સ્થિતિ સુધારવા 
રાન્નયેની લગામ આજે ન મળતી હોય તે કામ રોકવાની આવશ્યક્તા 
નથી. . . . આમ લડતાં કાં તો! માગેલા સુધારા થાય ને કા તો 
સત્તાબિકારી લડનારી પ્રન્‍્નને સત્તા સોપે.”'* | 
ગાંધીજના આવી ન્નતના મતથી અસ'તુણ્ થઈ શ્રી. સયમૂતિએ 
ચર્ચાપત્ર મોકલ્યું કે, 
“ આ મને ખરખર નથી લાગતું, મને લાગે છે કે, મહાસભા 
હમેશાં રાજસત્તાને માટે જ લડતી આવી છે, કારણુ રાજસત્તા વિના 
કશું જ રાકય નથી.” 


એના જવાબમાં ગાંધીજએ પોતાનું મંતવ્ય વિશેષ ચોખ્ખુ' 
કરીને લખી જણાવ્યું : 
ધિ “ રાજસત્તા મેળવવી એટલે દેરાના પ્રતિનિધિઓ દ્રારા કે 

ઘડવાની સત્તા 'સેળવવી. પણ્‌ ને પ્રજાના જીવન આપોઆપ જ ધડાળું ન્નય, 


* “ તવજીબન,' તા,૨૧-૬-'૩% 


ક્ર ડુ 


સત્યપ્યહે, સાજ્યવાદ આખે સમપ્જવપદ ૧૬૯ 


તતા પ્રતિનિધિઓને સત્તા મેળવવાની ગરજ ન રહે. તે વેળા એક પ્રકારતું 
સ'સ્કારી સ'ચમી અરાજક હશે . . . એટલે જ થોરોએ પોતાનું 
મહાવાકથચ ઉચ્ચા્યું' કે, જેમાં રાજસત્તાના અમલ ઓછામાં ઓછેોા 
તે રાનય ઉત્તમોત્તમ. એટલે છું ને રાજસત્તા ઇચ્છતો હેઉં તો તે 
 સભસહાસબભ્રાો જે સુધારા કરવા ઇચ્છે છે તેને માટે. એટલે એ સત્તા 
મેળવવામાં નન્‍્યારે એટલી ખધી શક્તિ ખરચાઈ જતી હેોચ કે જેથી 
પેલા સુધારા જ અટકી ન્નય, તો છું એ સત્તા મેળવવાની લપ છેડી 
દેવાની સલાહ આપું. . . . છું સુધારા કરવામાં જ પ્રન્નની 
રાક્તિ ખરચુ'.”” 
થ્રી. સયમૂતિએ પોતાના ચર્ચાપત્રમાં સયામ્રહથી અને કાયદાથી 
સુપ્રારે કરવાતી શક્તિતી સરખામણી કરી હતી અને કહ્યું હતું કે 
કાયદાની શ્રાક્તિ વધારે છે : 
“ સદ્યષપાનનિષેધ એ રુકાનો અને પીઠાંની ચોકીથી કરવે। એટલે 
સહેલે! નથી જેટલે સરકારી કાયટ્ટા કે હુકમથી કરવે। સહેલે। છે.” 
આના જવાબમાં ગાંધીજએ જે જણાવ્યું તેમાં આપણુને 
સત્યાત્રડુ ખરેખર કઈ વસ્તુ છે અને તે રાજપ્રકરણુમાં ક્યો ઇરાદો 
રાખતાર્‌ ખળ છે તે જેવા મળે છે. તેમણે કહ્યું: 
““ સદ્યપાનનિષેધ કે વિદેશીવસ્રખહિષ્કારનો કાયદો ત્યારે જ થશે 
કે ન્યારે તેની પાછળ પ્રેન્તમત થયો હશે. આતા જનવાખમાં કોઈ કહેશે 
કે, પ્રન્નમત તો આજે પણુ આ ખ'ને વસ્તુ માગે છે, પણુ વિદેશી સરકાર 
છે એટલે એ કાયદ્દા આપતી નથી. આ અધર સવ છે. આપણા દેશમાં 
પ્રનનતમત હમણાં હમણાં પ્રબળ થતે। ન્તય છે, અને તેતું સે તાગ્યુ યૌઠયક 
સત્યાત્રદ છે તે ખીલવતે! ન્નય છે. એ જે પ્રનત પાસે આવી ન્નચ તે 
નોઈતા કાયદા કરાવે, ન ન્નેઈતા કાયદા રટ કરાવે, એટલે કે 
સ્વરાજ લે.” 
મમા લાંખી ચર્યામાંથી આપણે એ ન્નેઈ શકીએ છીએ કે,/ મતાધિ- 
કાર્‌ સયાત્રહુતાો અવેજ નથી, અને સયામત્રહ સત્તા મેળવવાનો નહિ 
પૃણુ મનુષ્યહિતના હરકોઈ ક્ષેત્રમાં સુધારો કરાવવાનો ઇરાદો રાખે છે. 
સામ્યવાદ, સમાજવાદ વગેરે રાજદ્દારી વાદોથી તેનો અ ભેદ 
'નત્તોસૂતો ન કહેવાય. તેતું મહતત્ત એટલું બધું મૌલિક છે કે 


ય્‌ 
ને 


૧૭૦ 


સત્યા્રહની "સોર્માસા * 


શી. પ સફેે એ ભેદને. પૂવ અતે પશ્ચિમની ગ્રજ્તના સ્વભાવશેદ 
તરીકે વણુંબ્યો છે 


* રાન્નની કી સામે ન્ન્યારે ત્યારે યુરોપમાં પ્રનએ બળવા 
કર્યા છે, યારે યારે ખની શકે તેટલી સત્તા રાન્નના હાથમાંથી છીનવી 
લઈ પ્રન્તના હાથમાં રાખવી એ એનો ઉદ્દેશ હેોચ છે. હિ'દુસ્તાનમાં 
આપણે આપણા પર કેોણુ રાનય કરે છે એની બહુ ચિ'તા નથી રાખતા. 
પ્રનના આદશ અને ઇચ્છા પ્રમાણે રાજકર્તાએ રાજ કરે એટલે લેકે 


રજ. રાનન ને આડે રસ્તે ન્તય તે! પ્રન્ન પોતાની ઇચ્છાનો આગ્રહ 


રાખે છે અને રાન્નને પ્રનનમત આગળ નમવું પડે છે. આમાં પ્રનત કાયદો 
પોતાના હાથમાં લેતી હતી એ ખરૂં, પણુ પ્રન્નને રાજપદ હાથમાં લેવું ન 
હું. પ્રનત પ્રનત જ રહેવા માગતી હતી. આવી રીતે રાજને કાબૂમાં 
રાખવા માટે પ્રન્નમમાં સામાજિક સ'ગઠન અને અખ'ડ ન્નગૃતિ ન્નેઈએ 
છે. આ ખે વસ્તુઓ હેોચ તો જખરદસ્ત સલ્તનતને પણુ પ્રેન્તમત 
આગળ નમવું પડે, ” * 


અને »તાં હારનાર પક્ષમાં વેર્શતત ન ઊપજે એ સત્યામહુની 


ખાસ ખૂખી છે. ગાંધીજએ સાચુ' જ કહું છે કે, “ સત્યાત્રહમાં એવડે 
ગુણુ છે: સત્યાગ્રહ કરનારે તેથી ચડે છે, તેમ જ જેની સામે તે 
કરવામાં આવે છે તે પણુ તેથી ચડે છે. ” 


_કશરનમઅકન----રન-ત-નનર પાનના. 





જ નવજીવન,” ૨૮-૬-૩૨ 


૧૨ 


સત્યાગ્રહની મર્યાદા 


“વાત વાતમાં કોઈ સતયામહ કરૈ તો એ દુરાગ્રહ થયો. તેમ શક્તિનું 
ભાપ લીધા વિના એ શસ્ાનાો ઉપયોગ કરે અને પછી હાર 'ખાચ તેમા પણુ 
' પોતે તો! કલ'કિત થાચ જ, પણુ એવા અવિવેકથી શને સુધ્ધાં એ દૂષિત કરે. ” 
--ગાંપીજ 
અત્યાર સુધી આપણે દા સિદ્ધાંત મોટે ભાગે તપાસતા 
છતા. હુવે આપણે તેના ઉપયોગ તરફ વળીએ. તેમાં પહેલી જ વાત 
તેની મર્યાદા વિચારવાની આવે છે? સત્યાત્રહ એક રીતે નનેતાં સજ્જનતા 
' સભ્યતાનો મર્યાદાષમ જ છે એમ કહેવાય? એની કેટલીક વિગતો 
આપણે અહી' નનેઈએ. 


જ 


એક વાત મનમાંથી કાઢી નાખવાની જરૂર છે કે, શ્ષરખળને 
મર્યાદા નથી અને સત્યાત્રહને છે. તપાસતાં ઊલટું જ માલૂમ પડે છે 
કે, સત્યાત્રહને જને છે તો શરમબળ કરતાં બિલકુલ જૂજ છે. સખ્યા, 
શ્રરાર્મની હત, ધન, હુમલો કરવાની પરિસ્થિતિનો લાગ વગેરે બધું * 
શસ્રયુદ્ધની મર્યાદામાં ગણાય. અતે એ મર્યાદા નાતીસૂની નથી. તેને 
કારણે તો શસ્માં હારેલો માણુસ, બીજી ગતિ ન દૅખવાથી, માનભગ 
વેડીને વેરની ગાંઠે વાળી ખેસી રહે છે. સત્યાત્રહી માટે એવો પ્રસ'ગ 
ન આવે. 0સત્યાત્રહુતી મર્યાદા તો તેની વ્યાખ્યામાંથી જે નીપજે છે તે 
જ છે. ખાષી સાધનતી મર્યાદા તો તેતે છે જ નહિ એમ કહેવાય. 
સહન કરવાની શક્તિ હોય અને સત્યને ખાતર નીડર થઈ જે કરવાનું 
આવે તે કરવા તત્પરતા હેય તો બસ. તેથી તો સત્યામહને સ્વાવલ'બન 
અને સ્વાભિમાન તથા નીડરતાનો માર્ગ કભ્ો છે. 

વ્યક્તિગત સત્યાગ્રડુ માટે તો કદાચ સાવ નહિ જેવી જ મર્યાદા 
છે, કેમ કે અહિ'સા ધારણ કરી પોતાતે સાચુ' લાગે તે કરવામાં કશા 
' પ્રતિબંધની જરૂર નથી. અહિ'સક હોવાથી સત્યાત્રહતી ભૂલ તેતે જ 


૧૭૬ સત્યપ્ચહેની ગોસાસપ 
ભોગવવી પડરે, અને ભૂલ જણાયે તે સુધારવા તત્પર હોવાથી સસામ્રહ 
સ્વય'સુધારક ખને છે. 
પરતુ સામુદાયિક સત્યામ્રહમાં ભૂલનું પરિણામ આખા મે 
માથે આવે છે; તેથી સત્યાગ્રહ શરૂ કરતાં પહેલાં ખૂબ વિચારવાની 
જરૂર રહે છે. તેમાંય સત્યાત્રહ કરનાર સમુદાયની બહારના લોક તો 
સુરક્ષિત રહી શકે છે એ ગુણુ તો સત્યાત્રહતે। છે જ; જ્યારે સશરમ 
પ્રયોગમાં બધાં જ દુઃખનાં ભાગી થાય છે. પરતુ આખા સત્યાત્રહી 
સમુદાયને પણુ નાહકના દુ:ખમાં ઉતારવાનું જેખમ ખેડવું એ જવાબ- 
દારીનુ' કામ છે. તેથી મર્યાદાનો વિચાર કરવાની જરૂર રહે છે. જ્ને 
તેમ ન થાય તો, મથળે ટાંકેલા વાકયમાં જણાવ્યું છે તેમ, સત્યામ્રહુ 
દુરાત્રહુમાં જ ખપે અને સાચું શસ્ત્ર પણુ વિનાકારણુ વગોવાવ. 
એટલે, સત્યાત્રહુ શરૂ કરવાનો નિર્ણય કરવાનું કામ ખૂબ જવાખ- 
દારીનુ' અતે દીર્ધ'ટષ્િતું' છે. કુશળ અને સેવાભાવી તથા ધૈય'વાન નેતા 
તેને માટે આવશ્યક છે. કહેવામાં આવે છે ફે સત્યાત્રહતા યુદ્ધમાં નેતાની 
જરૂર નથી. આ તો અમુક અથમાં જ સાચુ' છે. બાકી, નેતા વિના 
સમુદાય સત્યાગ્રહ શરૂ જ ન.કરી શકે. અને એક નેતા ગયે ખીન્ને 
આવે ને એમ પર'પરા અખડ ચાલતી રહૈ એ પણુ વિચારવું પડે, 
એ આપણે અનુભવે ન્નેયું છે. એક વાર યુદ્ધ શરૂ થયા પછી ને તેની 
નીતિ ધડાયા પછી એક ખાળક પણુ તેનો નેતા ખની શકે એ દૃજ્રિએ 
કહી શકાય કે તેમાં તેતાની જરૂર નથી. ખાકી “વિજયી સત્યામ્રહને 
સારુ .. . કુશળ અને ગુણી નેતા' તો જેઈ એ. 
અને એણે જે સમુદાયની આગેવાની લેવી છે તેનો સેવા દ્વારા 
પ્રેમ સ'પાદન કરેલો પણુ હોવો જનેઈએ, એ શસ્યુદ્ધ કરતાં પેમયુદ્ધમાં 
વધારે સાચુ' છે. સત્યાત્રહની ચાવી ખુશીથી અપાતા ખલ્લિદાનમાં, એટલે 
કે ત્યાગ અને તિતિક્ષામાં, રહેલી છે. અને બલિદાન તો લેકે તો જ 
હૉંશે આપે ને તેમની અને નેતાની વચ્ચે પ્રેમગાંઠ જામી હોય. ' તેથી 
તો આપણે જેઈએ છીએ કે, જ્યાં સત્યાત્રહની પૂવતૈયારીરૂપે પ્રેમ- 
ભૂમિકા સેવા દ્વારા તેયાર કરેલી નથી હોતી ત્યાં તે તેયાર કરવી પડે 
છે. અને એ બહુ સારી વસ્તુ છે:'ઉતાવળ કરનાર પર્‌ એ બહુ 


સદ્યપ્યહની ચર્ચાદ્ટ ૬૭૩ 


હિતકર સયમ છે. નહિ તો ખાલી ચળવળિયા લેક (2008૦૫૯૬) 
ગમે ત્યારે સત્યામરહ ઊભો કરી મૂછી અવ્યવસ્થા અને ર ન્‍નડ ન કરી મૂકે? 


સયામ્રહ ચળવળિયાએ ઊભું' કરેલું તૂત નથી. એ તો સમુદાયની 
* ઊ'ડી ઉત્કટતામાંથી ઊપજે લારે શર્‌ કરવામાં આવતું ધમયુદ્ધ છે. 
તેથી તો ગાંધીજી ધણી વાર કહે છે કે, સયાત્રહીને લડત સહેજે 
સાંપડે છે, ને આમ ચેતવણી આપે છે કે, “જ્યાં જ્યાં અનીતિ 
અન્યાય જીઓ વ્યાં યાં ચડાઈ કરવા બ'ધાયા છે એમ ન માતતા. 
પણુ મૂગે મોઢે રચનાત્મક કામ કરી યોગ્યતા મેળવો. ચડાઈ વહોરવા 
ન નીકળો, તમારે આંગણે આવે યારે વધાવજે.”* તો જ તે લોકપ્રિય 
બને છે ને સફળ પણુ થાય છે. આથી જ; સશષસ્ર સૈતિકતી જેમ, 
સત્યાથહે કરતાર્‌ ગમે ત્યાંથી ભાડૂતી નથી લાવી શકાતા. અ'તે તો 
જે સમુદાયને સીધો અન્યાય વસેલો છે તેણે જ વિરોધી પક્ષની 
ટકર ઝીલવાની છે. બીન્ન તો તેને, બહુ બહુ તો, મદદ જ કરી શકે. 
એટલે, જે તે સમુદાયતી જ મૂળ શાકેત ન હેય તો તેને ઉછીની 
આપી ન લડાવી શકાય. સમુદાયને થયેલો અન્યાય તપાસવો, સમુદાયની 
શક્તિનો અ'દાજ કાઢવો, તેને જરૂરી સલાહ આપવી વગેરે કામો! નેતા 
કરી શકે. અને તે તેજી જ કરવાનાં કામો છે. પર'તુ પોતાની મૂળ 
તાકાત જે સમુદાયમાં ન હેય તો તાન્કાળિક તે નહે આપી શકાય. 
એવે સ્થાને નેતાએ “ મૂગે મોટે રચતાત્મક કામ કરીને ' ધીરજથી તે 
ઉપશવવી જ્નેઈ શે, આ મૂળ તાકાત છે કે નથી તે નિર્ણુય કરવા 
' માટે નેતામાં સમતોલપણુ, ધીરજ અને અન્યાય જેઈ ને આવી જતા 
આવેગ પર્‌ કાબૂ રાખળાતી શક્તિ જેઈ એ. તે ન હોય તો સાંક 
તે ખાડામાં જ નાખે. 


થોડા વખત પર્‌ થયેલા મોરબી સત્યાત્રહતા પ્રસંગ પર્‌ ચર્ચા 
કરતાં ગાંધીજીએ આ મહત્ત્વની મર્યાદા તરફ પ્યાન ખે“ચ્યું હતું તે 
અહીં ન્નેવા નેવું છે : 


કબ્જનાઇજાજભતનમખાાજરઇા નખના. આતગાનનન-કત-ડ.:. #ર૦-૦૮; 4 શજઉનતન્ડ૪ 


# “ નવજીવન, ૧૯-૭-૩૬ ' 


૬૦૪ 


સત્યપ્ચહની સીર્સાસા ર 
“જેતા સ્વભાવમાં અહિસા છે, જે સહેજે સત્યાગ્રહી છ, નેવે 
રેમ રોમ સત્ય વ્યાપી રહું છે, જે સેવાની મૂર્તિ છે, તે જગદ્ર'થ છે. 
* * તેને તેની ઇચ્છા પ્રમાણે સત્યાગ્રહ કરવાને! અધિકાર છે એમ 
કહેવાપણું જ ન હોય. પણુ જે કોધથી, મદથી ભર્યા છે, જેનામાં 
અહુ'ભાવની માત્રા સારી પેઠે છે અને આવેરાને લીધે જેની મતિ 
ડહાળાઈ ગઈ છે, તેમને છું અવશ્ય કહું, ધી૨જ રાખન્ને. અનન્‍્તણુપણે 
પણુ અવિચારી પગલું ભરશે! તો તેનું પરેણામ કડવું આવરે જ. એટથછું 
જ નહિં પણ્‌ અવ્યારે ચોડીધણી મર્યાદા જળવાતી હુશે તે પણુ તૂટશે; 
અને તે વેળા ભવિષ્યની પ્રન્ન જે કહેવાતા સત્યાગ્રહના ત્રાસથી પીડાતી 
હરો તે આપણુને શાપ દેરો ને સત્યાત્રહ વગોવાશે. વિચારશીલ મનુષ્યે 
સત્યાગ્રહની મર્ચાદા ઓળખી લેવો ધટે છે, અથવા સયાગ્રહનું થામ 
મૂછી દો ને સ્વેચ્છાપૂર્વ ક વર્તો. જગત તમને ઓળખશે. પણુ સયાગ્રહને 
નામે થતાં પણ્‌ તેને ન છાજતાં કામોથી તે! જગત પણુ વ્યાકુળ 
થાય, મૂઝાય ને તેને પોતાની (દશા ન સૃઝે.” * 


થોડા દિવસ બાદ ૧૯-૭-૩૧ ના ' તવજવન 'માં આ જ મર્યાદા 


વધારે સરળતાથી તેમણે ફ્રી સમનનવી હતી : 


“ને ધીરજ રાખે તો સવામ્રહીની સામે એવો! એક પણ્‌ અન્યાચ 
નથી કે જેને સારુ તેની પાસે ઇલાજ ન હેય, આટઢટછું યાદ રાખવાની 
જરૂ૨ છે કે, સતાગ્રહમાં જેની ઉપર અન્યાય થાય છે તેનામાં નને 
સૃદ્લ શક્તિ ન હેય તે। તે શક્તિ વવના અન્યાયની સાંમે થવાનું 
સાધન નથી. એ સવ્યાગ્રહની મર્યાઢા છે. સહાગ્રહનું કામ પદ્યાર્થપાઠં 
આપી દુઃ ખિતને દુઃખમાંથી મુક્તિ મેળવવા તૈયઃર કરવાનું છે. ન્ન્યાં 
સુધી તે તૈયાર ન થાય વ્યાં સુધી સત્યાગ્રહીને ધીરજ રાખવી પડે છે. 
એમાં ને સયયાગ્રહની મર્ચાટ્ટા છે તો તેની ખૃખી પણુ છે. એટલે 
સત્યાગ્રહી કોઈને વડીલ કે વાલી નથી બનતો એ દુઃખીની સાથે 
દુઃખ ભોગવીને તેને સાષી ખને છે, ભાગીદાર બને છે.” 


ક્‌ 
સજામ્રહુતી થઈ ગયેૈક્ષી લડતે। તપાસતાં એક સામાન્ય માનસસ્થિતિ 


ન્નેવામાં આવે છે તે સયામહની મર્યાદા વિચારતી વખતે યાદ રાખવાની 


હાત દધાદાદાદારણઈ 


ઝામર: “4 ડ*૫૫૯:ત--%42ઝુન્‍ધટાટત દાના ય 9-૯૦૦-૯૫ ૦૦૦૦૦૦૦૪ રત * 
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છે, જેમ શઅયુદ્ધમાં તેમ સયાત્રહમાં પણુ એતી પૂવ'તૈયારીરૂપ અમુક 
માનસિક જ્ઞેભ ન્નેત્રામાં આવે છે. કહેવાય છે કૈ, ૧૯૧૪ના યુરોપીય 
યુદ્ધ વખતે ઇંગ્લડ વગેરે દેશેતી એવી સ્થિતિ હતી કે લડવામાંથી 
તેમને રેકયા રે૪ી ન શકાય,--એવું પ્રખળ યુહ્માનસનું મોજાં ત્યાં 
ચડી આવ્યું હતું. એના જેવું જ અદમ્ય ક્ષોભનું માનસ સત્યામ્રહની 
શરૂઆતમાં પણુ નનેવામાં આવે છેઃ અસત્ય કે અન્યાય કે સ્ત્રમાનભ'ગ- 
નો કારી ધા એવો તે! લાગેલો! હેય છે કે કાંઈક કરી નાખવાને માટે 
લેક સમસમી ઊઠયા હોય છે. આવા સમસમાટમાંથી સથામ્રહી નેતા 
સત્યાગ્રહ ઉપાડી શકે. 

દક્ષિણુ આક્િકામાં કેવા તીત્ર સ્વમાનભ'ગના વાતાવરણુમાં સત્યાગ્રહનો 
જન્મ થયો હતો તે આપણે આગળ ન્નેધ આવ્યા. એવી જ સ્યિતિ 
લગભગ દરેક લડત વખતે જેવા મળે છે. સૈલેટ કાયદાનો સત્યાગ્રહ 
જુગ, પ''ળબની ધોર હત્યાની અસર જુઓ, બોરસદના લે।કની હુડિયા- 
વેરાથી ક્ષુબ્ધ મનોદશા જુએ, ખેડાની મહેસૂલબ'ધીતી પૂવે'તો લોકમતનેો 
અનાદર જુઓ,--ખબધે જ તીત્ર અન્યાય કે સ્વમાનભંગનું ગરમ વાતા- 
વર્‌ુ અચૂક દેખાશે. ગયા વરસના સ્વાત-ત્ર્યયુદ્ધની શરૂઆત તો. બધાને 
હજી તાજી જ મન પર્‌ છે એટલે તે વિષે કઈ કહેવાની જરૂર નથી. 

આવા વાતાવરણમાંથી સત્યાત્રહ જન્મે છે, પણુ તે આપોઆપ 
જન્મે છે એમ નથી હોતું. યુશળ સત્યામ્રહી નેતાના એ વખતે નને તેમાં 
હાથ હેય, તો જ તે આવી ગરમીને શાંત સત્યાગ્રહી કાય માં વાળી 
લે છે. પ્રશ્નકીય નેતાની આવે વખતે જ ખરી ખોટ જણાય છે. તેનો 
આવે પ્રસ'ગે શો ધર્મ છે તે નીચેના રમૂજી સવાદ પરથી સરસ 
રીતે સમક્નય છે. વિર્મમામતી જકાતને અગે, ગાંધીજએ તેમના 
એક ભાષણુમાં તેતી સામે સત્યાત્રહૃતો ઉલ્લેખ કર્યો હશે. તે વાંચીને 
મુંબઈ સરકારતો તે વેળાનો મ'ત્રી ધગી ઊઠેલે. એટલે ન્યારે ગાંધીજ 
તેને મળવા ગયા ત્યારે તેણે કહું, 
“તમે આતે ધમછી નથી માનતા? અતે આમ શક્તિમાન 
સરકાર ધમકીને ગાંઠે $ '” 
ગાંધીજએ તેનો ઠંડે પેટે જવાબ આપ્યો, 


૧૭૬ ક સત્યપ્ચયહની મીસાસપ 

“આ ધમકી નથી. આ લેકકેળવણી છે. લોકને પોતાનાં દુઃખ 
દૂર કરવાના બધા વાસ્તવિક ઉપાયો ખતાવવાને। મારા જેવાને ધમ છે. 
જે ગ્રન્ત સ્વત'ત્રતા ઇચ્છે તેની પાસે પોતાની રક્ષાના અ'તિમ ઇલાજ 
હોવા જેઈ એ. સામાન્ય રીતે આવા ઇલાન્ને હિં'સક હોચ છે. સવલાાત્રહ * 
એ ૪દ્દ અહિંસક રાસ્ત્ર છે. તેનો ઉપયોગ અને તેની મર્ચાટ્ટા ખતાવવાને। 
મારો ધર્મ માતું છું. અ'મેજ સરકાર શક્તિમાન છે એ વિષે મને શકા 
નથી. પણુ સત્યાગ્રહ સર્વોપરી શસ્્ર છે એ વિષે પણુ મને શકા નથી.” * 
નેતાનો ધમ પ્રજાતે દોરવાનો છે, તેને યોગ્ય પ્રસગે યોગ્ય સલાહ 

આપવાનો છે, એ આ પરથી દૈખાય છે. પરતુ તેતું કામ અતે તો 
પ્રનના ઉફળાટને વાળી આપવાનું જ હોય છે. તે ઉકળાટ નેતાએ 
ઉત્પન્ન કરેલો નથી હોતો, લેકકેળતણી દ્વારા નેતા તેને વ્યવસ્થિત રૂપ 
આપી પ્રચડ શ્રક્તિ બનાવે એટલું જ. પરતુ તે શક્તિ ધડવાનું સાહિત્ય 
તો લોકજાઝતિ જ છે. અમદાવાદના મજૃરોતે તમે જ હઠે ભરાવ્યા 
છે ને તમે ફૂટવ્યા છે, એવી નતનો આક્ષેપ ગાંધીજી પર, તેમની 
સયામ્રહની લડત વખતે, કરવામાં આવ્યો હતો. ગાંધીજએ તેનો જે 
જવાબ આપેલે તેમાંથી આ વસ્તુ ન્નેવા મળે છે : 

“મનૂરોને છું અધું સમજવી રાફુ' જ એમ શા સારુ મનાચ છે ? 
છું કહું છું કે, જે ઉપાયે! મે' લીધા છે તે ઉપાયોથી જ મનન્‍્નરો હાથમાં 
રહી શક્યા છે. હવે છું તેઓની પ્રતિજ્ઞા તોડવાના ઉપાયો રચુ' ? ર્ચુ' 
તો મારું ડેોક' ધડથી નોખુ' તેઓ ન કરે?” 

એટલે એ ખરાખર યાદ રાખવું જઈ એ કે, નેતા લોકના ઉકળાટ 
અને જઝુતિને નુકસાનકારી માગે જતાં અટકાવી ઉપયોગી રસ્તે વાળે 
છે એટલું જ. 

આ ત્રાથમિક ઉકળ!ટ અતે ન્નઝૃતિ જેઈ અતિ ઉત્સાહી પ્રન્નનાયક 
ભૂલ ખાય એવે સ'ભવ છે. એટલામાત્રથી લડત ન ઊપડી શકે. તેની 
પાછળ સગીનતા કેટલી છે તે પણુ નજ્ેવું જેઈએ. નહિ તો; દૂધના 
ઊભરાની જેમ, ગરમી ગયે બધું ખેસી ન્નય તો કૂજેતી થાય અને 
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એથીય વધારે તે! લોકને દુઃખી કરાય ને સયામહ વગોવાય. “ ખે ચાર્‌ 
જુવાનોનો ઉત્સાહ મોટી લડત ચલાવવાને સારુ બસ નથી. જ્યાં લેકે 
તૈયાર નથી યાં લેકેોને નામે કઈ પણુ હાથ ધરવું એ બધી રીતે 
હાનિકારક છે.” સત્તાધીશનો સામો પક્ષ કેટલું દમન કરશે એની કલ્પના 
ન કરી શકાય. તેથી “ સત્તાધીશ પોતાથી ખને તેટલા સખત પલાન્ને 
લઈ લડત દબખબાવવાના પ્રયત્ન કરશે એમ માનીને જ લડતો ઉપાડવી 
જેઈ એ.”* એટલે લેકક્નગૃતિનું પૂરેપૂરું માપ પ્રથમથી કાઢી લેવું 
ન્નેઈએ. તે ધારી વધારી કે ઘટાડી શકાતી નથી. પ્રયક્ષ દમન 
અને સહન કરવાની સામે, તે તો લોકની _ લાગશક્તિ પર્‌ જ છેવટે 
આધાર રાખે છે. ખીજી ખાજાથી એ પણુ જવાનું કે, આ ઉકળાટમાં 
ને ઉકળાટમાં પ્ર“્ન નેતાના હાથમાંથી ન ચાલી જવી જેઈ એ; એટલે 
કે, નેતાનું નિયમન પૂરું હોવું જોઈ એ. નહિ તો લોક હિંસા પર્‌ પણુ 
ચડી નય. તોય પણુ સથામ્રહ ન ચલાવી શકાય. 

આમ ખેઉ ખાજીુથી નિશ્ચિત થવા સારુ સત્યામ્રહમાં પ્રતિસાનું 
મહત્ત, તેની શોધની શ્ષરૂઆતથી, મનાતું આવ્યું છે, આપણે ન્નેયું કે, 
પ્રતિજ્ઞાની વાતથી દક્ષિયુ આફ્દિકાની નાટકસાળાની સભામાં ગાંધીજી 
પર કેટલી ખધી ભારે અસર થઈ હતી. જેઓ પ્રતિજ્ઞા લે છે તેઓ 
ગમે તેટલા દમનથી પણુ થાક્યા વિના સત્યતે વળગી રહેવા અને 
અહિ'સા પાળવા બધાય છે. અને આવી નતની પ્રતિજ્ઞા લીધા વિના 
સત્યાત્રહમાં કેઈ પણુ ન નેડાઈ શકે એવો નિયમ રાખવામાં અવે 
છે. હંટર કમિટીના એક સભ્યે ગાંધીજને પૃછ્યુ' હતું, “ સત્યામ્રહની 
ગ્રતિત્ઞા લીધા વિના લોકો એ હિલચાલમાં ભાગ લઈ શકે ??' 
ગાંધીજએ જવાબ આપ્યો, “પ્રતિત્ઞા નહિ લેનારને હું કાયદાનો 
સંવિનયભ્રંગ કરવામાં સામેલ ન થવા ૬ઉ, પણુ તેમની ખીજી બધી 
મદદ અવસ્ય માગું અને લઉં.” પ્રતિજ્ઞા વિના સમજી જ નહિ શ્ચકાય 
કે કોણુ ખરા અને કેણુ ખોટા છે 

આ પ્રાતિજ્ઞાને લીધે નેતાની જવાબદારી પણુ ભારે ખને છે. મજૂર્‌- 
યુદ્ધ વેળા ગાંધીજએ ઉપવાસ ફર્યા હતા એ યાદ કરીએ તો તેને કાંધકે 
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દાર વેછે સત્યાચહની. સીસાંસા 


ખ્યાલ આવશે. પણુ સરસ ખ્યાલ તે તે યુદ્ધ વેળા પ્રસિદ્ધ કરેલી 
નીચેની નેતાની પ્રતિજ્ઞા પરથી આવે છે. મનૃરોને અગે તેમાં ખાસ 
વિચાર કરવામાં આજ્યો છે ખરો, પણુ તેમાંથી સામાન્ય નિયમ તારવતાં 
વાચકને મુશ્કેલી નહે પડે. » 


“ અમારી પ્રતિજ્ઞા નનણૂવાનો મન્4રોને હક છે. તે જણાવવી એ 
અમારી ફરજ છે. અમારાથી શું નહિ થઈ રાકે તે પહેલું વિચારા લઈએ: 
(3) અમે મનરોને કઈ પણુ ખોટામાં મદદ નહે કરીએ. (૨) મત્તૂરે 
ખોડ્ુ' કરે કે વધારેપડતું માગે, ક'ઈ પણુ તો।ફાન કરે, તો અમારે તેમને 
ત્યાગ કર્વે। જેઈએ અને અમારી મદદ ખ'ધ થાય. (૩) અમે માલિકનું 
બૂરું કદી ઇચ્છી ન શકીએ; અને અમારા દરેક કાર્ચ માં તેઓના હિતને 
વિચાર રહે જ છે. માલિકે નું હિંત ન્નળવીને અમે મન્4રે તું હિત સાધીએ. 

“હુવે અમે શું કરીશું તે વિચારીએ: મન્નૂરોએ જેવી સરસ 
વર્તણુક આજ લગી ચલાવી છે તેવી ચલાવતા રહે વાં સુધી અમે 
તેઓની સાથે જ છીએ. તેઓના 3૫ ટકા મેળવવા અમારાથી જે બને 
તે અમે કરવાના છીએ. અમે હજી તે! માલિકોને વીનવીએ છીએ. 
આમની લાગણી ખે'ચવા, પ્રશ્નમત કેળવવા હજી અમે પ્રયત્ન નથી 
કર્ચો. પણુ સમચ આવ્યે અમે મનૂરોની સ્થિતિ આખા હિંદુસ્તાનને 
જણાવવા તેયાર છીએ. . . . ન્ત્યાં સુધી મન્નરોને તેઓને! હક મળ્યો 
નથી ત્યાં સુધી અમે નિરાંતે બેસવાના નથી. . . . જેએ ભૂખે મરવાની 
સ્થિતિમાં આવી જરે ને જેઓને ક'ઈ કામ મળી નહિ શકે તેવાને 
ઓઢાડ્યા પછી અમે ઓહઢીશું, તેઓને ખવડાવી અમે ખાઈશું. માંદ્દા * 
મન્નરોની સારવર કરીશું, દાક્તર વેઘની મદદ મેળવીશું.” 


૩ 


એક એવી સમજ ધણી વાર જ્નેવામાં આવે છે 3, સામુદાયિક 
સત્યાગ્રહમાં અહિંસાની ભારે ઝીણુવટતી આશા ન રાખવી જ્નેઈ એ. 
લોક સામા પક્ષ જડે મારામારી ન ફરે, બીજી શ્રરીરિક કાંઈ ર'ન્‍નડ 
ને કરે; પણુ બિલકુલ હિંસાનો ભાવ ન હોય એ ન ખતી શકે, એટલે 
શારીરિક પન ન કરે એટલી મર્યાદા તેમને માટે બસ લેખાવી જેઈ એ. 

વળી કટલાક આગળ જઈને* એમ કહે છે કે, સામા પક્ષની 
મસ્ફરી મનક કરવાં, મી એબ વણુવી ખબતીવવી; તેવાં ગીતો મારવા 
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. --આમ કરવાથી લોકમાં જેસ આવે છે. ન્નેસને લોભે ધણી વાર 
' પછી અતિશયેઃક્તિ ને ઢાંકાપિછેડે વગેરે દેષોમાં પણુ અનાયાસે ઊતરી 
* પડાય છે. આવી નનતતી માન્યતા સત્યાગ્રહની મર્યાદા બહારની છે એ 
. સ્પષ્ટ જણી લેતું જનેઈએ. એટલું જ નહિ પણુ, નને લોકો તેવા ફ'૬ 
પર્‌ ચડે તો તેમને રોકવા પણુ આવશ્યક છે. આવા ઉપાયોથી જુસ્સો 
આવે તે આભ્રાસમાત્ર છે. તે છેવટે માલદાર નથી નીવડતો, ઝીણી 
નજરે જોનાર ધણું ભાગે જેઈ શકશે કે, આવા જુસ્સાની પાછળ 
 સશત્યામ્રહમાં કાંઈક ફાજ્યાના મદ અથવા શાંત બળના અભાવને 
. કારણે ખાલી ખુમરાણુ હોય છે. તેથી જ્યારે સામો પક્ષ નજનેર્‌ પર 
આવે છે ત્યારે આ જુસ્સાનો બદલે તે વેરભાવે લે છે અતે ખાલી 
જુસ્સાદાર ખેવડે ઢીત્ષે પડે છે, કારણુ કે તેનો જુસ્સો સાચો નથી 
હોતો. ધણી વાર આવા જુસ્સાના ઉપાયો છૂપી વેર્ત્તમાંથી જ ઉદભવતા 
હોય છે. આ વેરશૃત્તિથી સત્યાત્રહની મીઠાશ જતી રહે છે, અને નને 
જક વાર્‌ એ જૃત્તિ હાથમાંથી નય તો આખી લડતને પણુ નુકસાન 
પહોંચાડવા સ'ભવ છે. એટલે અહિ'સામાં વિશ્વાસ ધરાવનાર ચતુર 
નેતા તેને રોકવાનો જ ધમ માનશે. 

હવે આપણે લોકની અહિ'સાની મર્યાદાનો સવાલ, જે પ્રથમ 
આપણે ન્નેયો, તે વિચારીએ. એમાં પણુ. એમ તો નથી જ કૈ, લેક 
ઓછી અહિ'સા સમજે માટે તે બધી રીતે ન પાળે. જે તેઓ નથી 
સમજતા તેની ઊણુપની તેમનો નેતા ભરપાઈ કરી લે છે. સૂચનાઓ 
દ્રારા તેણે લોકને અહિ'સાના બરાબર નિયમનમાં રાખવા જ્નેઈ એ. 
સત્યાત્રહુમાં અહિ'સા જેટલી પળાય તેટલે દરજ્જે જ સફળતા મળી 
શકે, એટલે તેનું પાલન તો એષું ન કરી શકાય. લે।ક ન સમજે તો 
નેતા તેમને સમજાવે છે. 
એક પ્રશ્નષકારે ગાંધીજને આ જ સવાલ વિષે પૂછયું હતું. તેને 
 માંધીજીએ આવો જવાખ આપ્યો હતો: 

“સોટા જનતસમુદાયની પાસેથી આકરી શરતોની આશા મે' 

કરી રાખી જ નથી. એવી આશાએ બોરસદમાં જ સત્યાત્રહુ ન થઈ 
યકત, આમવર્ગને પાળવાની બે જ શરત હતીઃ: તેઓએ લડતને 
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અ'ગે પજીુબળનો ઉપયોગ ત જ કરવો ને આગેવાને કહે તેમ કરવું. 
* * - પણ સત્યાગ્રહ શરૂ કરી ચલાવનારને સારુ તો આકારી શરતો 
આવશ્યક છે ને હમેશાં હતી. સ'ગીતશાસ્રીને વર્ષોની તાલીમની જરૂર 
છે. તેનો અ'કુરા ઝીણુઢ સૂર ઉપર હેવે। જેઈ એ, પણુ સમાજમાં તે 
સ'ગીથશાસ્રીનો સૂર ઉપાડી લે એટ્લી આવડત બસ જણાય છે. 
સત્યાગ્રહનો નાયક સ'ગીતરાસ્રી જેવો હોવો જેઈ એ. ” * 
અમદાવાદની મજૂરલડત દરમિયાન “એક શીધ્ર કવિ મ”્તૂરે બહુ 
ઉત્સાહમાં આવી જઈ પોતાના દુહામાં મિલેના સાંચાઓની હાંસી કરી, 
મિલમાલેકેની ખૂબ મળ્ક --ક'ઈક તિરસ્કારયુક્ત મજ્ાક-- કરી હતી. 
તેને મહાત્માએ આ પ્રમાણે કહું હતું : 
“સાંચાઓને તમે “ખાલી ખોખાં' કહીને હાંસી કરા ણા તે 
વાજખબી નથી. એ સ્થૂળ સ'ચાએ તમારું કાંઈ બગાડયુ' નથી. એમાંથી 
જ તમને એક વાર રોજ મળતી હતી. આષણા કવિઓને હું કહીશ 
કે, આપણે કડવા ઉદ્ગાર નથી કઃઢવાતા; આપણે રેડિયા ઉપર કેઈ 
આઘદ્ષેપો નથી કરવાના. . . * અમુક માણસ નઠારા છે એમ કહેવાથી 
આપણે સારા નથી થવાના. . . . આપણે તો એટલું જ કહીએ કે, 
તેઓ ૩પ ટકા નથી આપતા એ જ તેમની ભૂલ છે. ” 4- 
વાચફ કહેશે કે, તો તો સમુદાયમાં ગીત, સરધસ, સભાએ 
વગેરેના ઉપયોગ ન થઈ શકે. એ પણુ બરાબર સમજણુ નથી. તે 
બધાં બધા દેશોમાં લેકકકેળવણીને માટે આવશ્યક સાધને। મનાય છે; 
સત્યાત્રહમાં તેમને નિર્દોષ ઉપયોગ કરવે। જેઈએ. એવા નિર્દોષ ઉપાયે 
સામે આપણે ઉપર વિચાર નથી કર્યો. /આપણેુ તો એમ જ્યું કે, 
સામા પક્ષ સાથે પણુ સત્યાગ્રહી વિનય, વિવેક તથા સત્યની મર્યાદા 
'ન જ.છેોડે એ સત્યાત્રહની તદ્ન પહેલી શરત છે. સયામ્રહી તે છોડૅ 
તો પોતાની એક પ્રબળ શક્તિ જ ખોઈ ખેસે છે એમ ગણાય, શુદ્ધ 
સથનું ષ્યેય અને તેની પ્રાપ્તિને સારુ અહિ'સક અને મ્યાય્ય માર્ગો 


હ” નવજીવન,” તા. ૬૫-૬-*૨૪ 
4 વાચકને ખખર હરે કે મન્તૂરોની મિલમાલેકો સાથેની લડતને। મુટ્ટો 
મત્તૂરીના દરમાં 3૫ ટકાના વધારાની માગણીનો હતે. તે માટે જીએ 
મહાદેવભાઈફૂત “ એક ધમ યુદ્ધ.” 


સત્યપ્્રહની સર્ચાદા ૧૮૧ 


એ સવાગ્રહનુ' એકમાત્ર શરમ છે. તે ન્નય તો સત્યામરહનું સત્યાત્રહૃપણું 
, જ જય./#તેથી વાચક ન્નેશે કે, આખી આ મર્યાદાની ચર્ચામાં ગાભત 
રીતે સત્ય અને અહિ સાતી જ ચર્ચા આપણે ફરી રહ્યા છીએ. 


૪ 


ર પ્રચાર અને નહેરાતમાં રાખવાની મર્યાદા વિષે કઈક હુવે 
જેઈએ. આ કામ મહત્ત્વનું છે એ તો હરકોઈ સમજે છે; પણુ તેની 
મહત્તા તેના સત્યની મર્યાદાના પાલનમાં છે એ ધણી વાર ભુલાઈ 
જાય છે. છાપાંની અને વ્યાખ્યાનની અદર આ મર્યાદા ન્નળવવી મુશ્કેલ 
છે. ત્યાં સૃદ્મ વિવેકનું કામ છે. પત્રકાર" કે ભાષણકર્તા અસરકારક 
થવાના લોભમાં તણાઈ જઈ ઘણી વાર સત્યને શ્ષણુગારવા કે અણુગમતું 
હોય તો કયાંક છુપાવવા કૈ કયાંક અતિશયોક્તિ કરવા લલચાય છે. 
વળી સામા પક્ષ તરફથી અનેક જૂડાણાં અને સાવ પાયા" વગરના 
આક્ષેપો સયામ્રડીની સામે ફે કવામાં આવે, તે વખતે મગજ'નુ' સમતોલ- 
પણું રાખવું ભારે થઈ પડે છે. શરીરથી હિંસા રોકવા ફરતાં વાચા 
અને કલમની આવી હિ'સા ભારે સયમ માગે છે. અતે એ સયમ 
ન ન હેય તો ડેટલેો ખધે નકામો હૈયાબળાષો ને દુ:ખ પ્રન્નને 
વેઠવાં પડે છે? 

ખા બધાનું લાંમું વણુન આપવા કરતાં ગાંધીજએ ચ'પારણુનો 
તે બાબતના પોતાનો અનુભવ આત્મકથામાં નેષ્યો છે તે ઉતારવે 
સુંદર્‌ થશે. તેમાંથી વાચકને સહેજે આ વિષેની મર્યાદાનો ખ્યાલ 
પણુ આવશે. 

“ ચ'પારણુના નીલવરા ખૂબ ખિન્નતતા હતા એ છું સમજતો હતે; 
અમલદારો પણુ મનમાં રાછી ન હેય એ હં સમજતો હતે. છાપાંમાં 
સાચી ખોટી "ખબરો આવે તેથી તેએ વધારે ચિડાય; ને તેની ખીજની 
અસર મારી ઉપર તે! શું જ ઊતરે ! પણુ ગરીખડી ખીક્ણુ રૈચત ઉપર 
ઊતર્યા વિના. ન રહે. અને આમ થવાથી જે સત્ય હકીકત છું શોધવા 
માગતો હતે તેમાં વિધ્લ આવે. નીલવરે। તરફથી તો ઝેરી હિલચાલ 
શર થઈ ગઈ. તેમની તરફથી છાષાંમાં મારે વિષે ને સાથીઓને વિષે 
ખૂબ ત્તૂડાણાં ફેલાચાં; પણુ મારી અજ્મ'ત જ્ાવધાનીને ભીધે તથા 


૧૯૨ ' સત્યાચહની સીમાંસ 


ઝીણામાં ઝીણી ખાખતમાં પણુ સત્યને વળગી રહેવાની સવને લીધે - 
તેમનાં તીર ફેાગઢ ગયાં. 


“ બ્રિજકિશોરખાખુની* અનેક પ્રકારે નિ'ટદ્વા કરવામાં નીલવરોએ 
જરાયે કચાશ ન રાખી. પણુ જેમ જેમ તેમની નિ'ટદ્દા કરતા ગયા તેમ 
તેમ બ્રિજકિશ્ોરબાબુની પ્રતિષ્રા વધતી ગઈ. 


“આવી નાજુક સ્થિતિમાં રિપાટરોને આવવામાં મેં મુદ્લ 
ઉત્તેજન ન આપ્યું, આગેવાનોને ન બોલાવ્યા, . . . લડતને રાજપ્રકરણી 
સ્વર્‌ષ કટી ષકડવા ન દીધું. જે બનતું હતું તેને વિષે પ્રસ'મોપાત્ત રિપાટ 
છું સુખ્ય પનેને મોકલ્યાં કરને હતે. ૨રાજપ્રકરણી કામ કરવાને સાઢુ 
પણ્‌ ન્યાં રાજગ્રકરણુને અવકાશ ન હોય ત્યાં રાજપ્રકરણુનું સ્વરૂપ 
આપવાથી ખાવાના ખ'ને બગડે છે, અને આમ વિષયતું સ્થાનાંતર ન 
કરવાથી બને સુધરે છે, એમ મે' પુષ્કળ અનુભવે નઈ લીધુ હવું. 
શુદ્ધ લોક્સેવામાં પ્રત્યક્ષ તાહિ તે પરે રીતે રાજપ્રકરણુ રહેલું જ 
છે, એ ચ'પારણુની લડત સિદ્ધ કરી રહો હતી. ” 

પ્‌ જ 
લે।કમાનસનાં એક ખે લક્ષષણુ જેવાથી સત્યની મર્યાદાનું વિશેષ 

રહસ્ય જેવા મળે છે. દુનિયાભરમાં સામાન્ય જનસમુદાય એટલે। બધો 
ભોળે હોય છે કે રૂપાળાં મતોરાજ્યનાં સુખ ચીતરી બતાવીનેય એક 
વખ્મત તો. તેતે ગમે તેવાં કષ્ટો ખેડવા તૈયાર કરી શકાય. ૧૯૭૦ની 
શરૂઆતમાં એક યુવકસ'ધે હિ'દીમાં એક પત્રિકા બહાર પાડી, સ્વરાજ 
મળ્યે શું શું થશે તેનો ચિતાર તેમાં આપ્યો હતો. તેમાં આવી આવી 
ખેઠ્દી વાતો પણુ હતી : 

'ગાહત્યા ખેલકલ ખ'ધ થરે, દૂધ દૃહોં ધી સસ્તાં થરે, એટલે 
સૌ જબરા અને રાતામાતા થશે, બાળકોનું મરણુપ્રમાણુ ઘટશે, ટપોલ- 
ખચ અને રેલભાડુ' ઓછું થરો, વગેરે વગેરે.” 


* (બહારના પ્રખ્યાત વછીલ ને પ્રન્નકીય પક્ષના આગેવાન. બિહારની 
ધારાસસામાં નીલવરોની સામે સતત લડત ચલાવતા, તેથી તેમના પર તેઓને 
ખાસ રોષ હતો. ચ'પારણુતી તપાસમાં સ્વાભાવિક રીતે તેમનો આગેવાની- 

જયા લાગ હતે. 


સલ્યપ્યહની સર્યાદા ૧૮૨ 


આના પર, “ખોટી આશ્ચા ન આપો? એ મથાળેથી ગાંધીજએ 
ટીકા કરતાં જણાવ્યું, 

“ મહાસભાવાદીઓને આમવગ માં વધારે પ્રવેશા કરવાનું મર્્યું 
એટ્લે તેએ તેમને અવિચાર્યા' વચતે! આપવા માંડે અને કદ્દી ન ફળે 
એવી ખોટી આશા આપવા માંડે એ નેખમલરેલું છે. . . . વચને 
તો ખહુ રૂડાં છે, પણ તેમાં મર્યાદાનું ભાન રહયુ' નથી, અને હિંદુસ્તાન 
સ્વત'ત્ર થાય એટલાથી જ એ ખધું થઈ જવાની ભાગ્યે જ આરા 
રખાય. . . . મુદ્દો તો એ છે કે, ઉતાવળાં વચન આપવાં એમાં 
વિચારને અભાવ છે અને વિવેકશૂન્યતા છે ”* 

લોકમાનસનું ખીજું એક લક્ષણુ એ હોય છે કે, સામાન્ય જનતાને 
મન પોતાનો નેતા દેવસમાન લાગે છે. નેતા પરનો પ્રેમ અને વિશ્વાસ 
કદાચ તેવું કારણુ હેય. આ લક્ષણુને લીધે લોક પર નેતા સહેજે નિયમન 
મેળવી શકૅ છે અતે તેમતે દોરવામાં તથા કામ કરાવવામાં સુગમતા 
પડે છે. પરતુ તેનો દુરુપયોગ પણુ કેટલો બધો થઈ શકે ? સયાગ્રહુ 
લોકની અ'ધત્રદ્દા પર નચી ચાલતો, તેમ જ તેનું નિયમન પણુ આવી 
અધધપૂજ પર્‌ ન નભતું જેઈ એ. તેનું સાચું' નિયમન તેના ચારિત્રમાંથી, 
ન્તતે પ્રથમ પ'ક્તિતો સત્યાપ્રહી સિપાહી બને છે તેથી હોવું જનેઈ એ. 
એટલે આવી લેઃકભૃત્તિતો દેખીતો લાભ જતો કરીનેય તેતો અતિરેક 
રોકવો જેઈ એ. તેથી તો આપણુતને ઘ'સી વાર ગાંધીજી તરફથી સાંભળવાનું 
મળે છે કે તેમને મહાત્માપદ ગમતું નથી. તેથીય વધારે સચોટ દાંત 
તો તેમણું એક વખત “્હાચય અને સત્ય' મથાળાથી લેખ લખીને 
આપ્યું હું. * 

મહાદેવભાઈના એક મિત્રે' તેમને જણાભ્યું કે “ ગાંધીજએ એકરાર 
કરેલો કે હજુયે મને દૂષિત સ્વપ્નો આવે છે! એ વાંચતાં જ આવા 
એકરાર્તી અમર સારી ત જ થાય એમ મને લાગેલું. . . .' ગાંધીજીએ 
આ પત્રતો જવાબ આપતાં લખ્યું કે, 
“ આવી ફરિયાદ નબી નથી. અસહકારનું આંદોલન ન્નેરથી. ચાલતું 

હતું અને ન્ત્યારે મે' મારી ભૂલ (“ પહાડ જેવડી ભૂલ ' ) કબૂલ કરી 


કજ '“નવજવન,' તા. ૨-૨-૩૦, 


 શત૪ 


સત્યપ્ચ્રહની મોસાંસપ 


બ્રારે એક મિત્રે મને સરળ ભાવે લખ્યું : “ તમારે તો ભૂલ થાચ તોચે 
કબૂલ ન કરવી નેઈએ. ભૂલ ન કરે એવે! કોઈક તે છે એવે! લોકોને 
ખ્યાલ રહેવો જેઈએ. હવે તમે ભૂલને! સ્વીકાર કર્યો એટ્લે લોકે 
હતાશ થવાના |? આ કાગળથી ઠું હસ્યો ને મને ખેટ થયો. લખનારના 
ભોાળપણુનું મને હસવું આવ્યું. ભૂલ ન કરે એવે! મનુષ્ય ન મળે તે। 
કોઈને એવો મનાવવાનો વિચાર સરખેઠયે મને ત્રાસદાયક લાગ્યો. 
મારાથી ભૂલ થાય ને તે ન્નણુવામાં આવે તેથી લેકેને હાનિ થવાને 
ખદલે લાભ જ થાય. મારી ભૂલેના શીધ્ર સ્વીકારથી પ્રન્નને લાભ જ 
થયો છે એવે મારો દઢ વિશ્વાસ છે. મને પોતાને તે તેથી લોભ જ 
થયો છે એમ મે' અતુભન્યું છે.” 

મા પર બાળકની જેવી શ્રદ્ધા છે તેવી સત્યાત્રહીતી સત્ય પર" 


હેવી ન્નેઈએ. પ્રતિષ્ઠાને ખાતર ભૂલ ત સ્વીકારવી એ સરકારી 
સિદ્ધાંત સત્યાત્રહી નીતિમાં ત હોઈ ચકે. 


આમ સત્ય અને અહિ'સાની અનેક મર્યાદાએ બતાવી શકાય. 


જે નેતામાં એ ખે ગુણુ બરાબર વસી ગયા હોય તો મર્યાદાપાલન સહજ 
ખની નય. આ મર્યાદા સાચવીએ તો અમુક તિંશ્ષેત સમયમાં સત્યામ્રહુ 
અચૂક અસરકારક નીવડે, એ ગાંધીજીનું બિરદવચન છે : “ સત્યાગ્રહી 
કદી હારતા જ નથી. પણુ જેને સયાત્રહ કરતાં નથી આવડતો તે હારશે. 
મારી પાસે બધુ સાહિત્ય હોય તો હું તરત કહી શકું કે અમુક સત્યામ્રહ 
વિષે આટલી ઝુડી હતી. . . . આ લડતને જેએ સમજી લેશે તેઓને 
ખરા સુખને અને રજના અનુભવ યરશે.'' * 


કમ ૧! ક સકન- ૨ *-- ૦૦૦૦૦૦ -્- 


%& “ખએડાની લડત” પા, ૨૦૪ 


૧૩ 
સત્યાગ્રહની કાર્યપદ્ધતિ 


7# વિજયી સત્યાગ્રહને સારુ ત્રણુ વસ્તુનું સ'મેલન આવશ્યક છે. . .: 
કશળ અને ગુણી નેતા, સાચા સિપાઈ, અને શુદ્ધ ધ્યેય.” 7 
--ગાંધીજ 


રૃ 


સત્યામ્રહુની મર્યાદ્દા જે બરોબર સચવાય તો તેની કાય પદ્દેતિની 
મર્યાદ્દા પણુ સહેજે સચવાય, કેમ ક તેતી મર્યાદાને માટે જે ધીરજ 
અને ટરૅલતા જેઈ એ છીએ તે જ તેતી કાય પહ્દતિનું પણુ રહસ્ય છે. 
તે રહસ્ય ગાંધીજએ એક વાકયમાં આમ મૂકી બતાવ્યું છે : 
ત સત્યાગ્રહી પોતાના વિરેોધીને કદી તુકસાન કરતે નથી; પણુ 
વિનયયુક્ત દલીલથી પોતાની વાત તેની ખુદ્ધિમાં ઉતારવાનો પ્રચત્ન 
'કરે છે; અથવા તો આત્મસમર્ષણુથી તેના હદય પર અસર કરવા 
ઇચ્છે છે.? . . . .ખેડા અને ચ'પારણ્‌ના અનુભવ મને એ જ 
શીખવે છે કે, લે।કનતાયકો પ્રન્નમાં ફરશે, તેમની સાથે ખાશે પીશે, 
તે તેયી ખે વષ માં એવા મહત્ત્વના ફેરફાર થઈ રાકે કે જેની વાત નહિં.” 
છી સત્યાત્રડને એક “ અમલી ઉપાય' (તૉ 1૯૦1 2૦૫101 ) કહે 
છે. એટલે કૈ, અનેક પ્રાર્થામેક ઉપાયો. લેતાં પણુ જો ફાય ન સધાય 
તો છેવટે લેવાનો તે ઉપાય છે. તેથી સત્યામ્રહતી કાર્ય પહ્દાતિનો એ 
પહેલો યમ છે કે, સહેલા અતે સહેજે ઉપલખ્ધ માર્ગો પ્રથમ 
અજમાવી નેત્રા જનેઈએ; નહિ તો લાગલે જ સત્યાત્રહ આદરત્રામાં 
આવે તો તે કીડી પર કટક લઈ જવા જેવું લાગે. એટલે, આમ 
જર્વાથી સત્યામ્રહતે જ મોટો લાભ થાય છે :/શુદ્ધ યેય, શુદ્ધ સાધન 
અને વિવેકવિનયતી સજ્જનતા, જે સત્યાગ્રહની દરેક સ્થિતિમાં ને 
દરેક પાયરીએ સાંચવનાનાં છે, તે આમ કયે જ સચવાય છે. એનાથી 
ઊડતમાં સત્યામ્રહી મીઠાશ ળવી શકે છે, શઝુતા પર હમેશ પોતાની 
સજ્જનતાની છાપ પાડતો રહે છે, અતે તટસ્થ લેોકતી યુદ્ધને માટે 


૧૮૬” સત્યપ્્રહની સીસાંસા 
આવશ્યક એવી સહાનુભૂતિ પણુ સહેજે મેળવી શકે છે. આ મીદાશ 


અને સહાનુભૂતિને, સત્યામ્રહી પદ્દતિ સાચી છે કે ખોટી છે, એ નક્કી 
કરવાની કસોટી ગણીએ તોપણુ વધારેપડતું નથી.” 


સત્યાગ્રહુ પણુ એક લડત જ છે અતે લડત જરા જરામાં 
નથી ઉપાડાતી. એટલે અતેક ઉપાયો લઈ ચૂકયા પછી લડત 
ઉપાડવાની લાચારી આવે ત્યારે જ તે ખેડવી જેઈ એ. લડકણે 
સ્વભાવ સત્યાત્રહમાં પણુ અનિણે જ છે. કેવી રીતે અનેક ઉપાચેા 
લેતાં લેતાં છેવટે સત્યાગ્રહ હાય ધરવો પડે છે તેતો એક દાખલે 
લેવાથી તે વધારે સમન્નશે. ખેડાની મહેસલબ'ધીની લડત ગાંધીજી 
પોતે જ લડયા હતા. કેવા સજનેગોમાં તેમણું તે ઉપાડી હતી તેતું 
તેમણે તે વખતના એક વ્યાખ્યાનમાં તાદશ વણુન આપ્યું છે : 


“પાક છ આનીથી અને ચાર આનીથી ઓછા થયો; સરકારને 
ધારો મુલતવી રાખવા આપણે વિત'તિ કરી, અરજ કરી, સભ્રાઓ 
ભરી અરજી કરી, ધારાસભાના આપણા પ્રતિનિધિઓ ગોકળટ્ટાસભાઈ અને 

- પટેલની અરેજછીઓ ગઈ, તોપણુ આપણને નાઉમેદ જ મળી. જે પ્રજમાં 
શૂરાતન છે, મરદાનગી છે, વફાદારી છે, તેણે આ પ્રેસ'ગે ફુ ડરવું 
જોઈએ? ગ સરકારતા હુકમને તાબે થાય તો શાનન્‍્ન પ્રનત વચ્ચેની 
બ્યવરથાને ધોકો પહોચે. રાન્ન પ્રેન્ન વચ્ચેની વ્યવસ્થા સાધારણ્‌ રીતે 
એવી છે કે, ત્તયારે રાન્ન પ્રન્ન વચ્ચે મતભેદ હોય ત્યારે રાન્ન પ્રન્નને 
'નમતું આપે. આપણે તો, આપણે કહીએ તે માનીને રાન્ન નમવું પે 
એમ માગ્યું નથી. આપણે તો કલ્યુ' કે, અમે કહીએ છીએ તે સાચુ' 
ઠરે તો અમને ન્યાય મળવો નેઈએ. આપણે પ'ચ માગ્યું અને પ'ચ 
કહે તે અમારે કહલ છે એમ કલ્ું'. પગ્‌ પચ પણુ સરકાર ન આપી 
શકી. પ્રેઢ સાહેબ કહે કે, પ્રન્ન-આ બાબતમાં કાંઈ બોલી શક્તી 
નથી. આ તત્તત આપણે પ૦ વરસથી કબૂલ કરતા આવ્યા છીએ. . . 
એ ટ્ર કરવાની જ આ લડાઈ છે.” 


" અતે બધી સત્યામ્રહુતી લડાઈ એ આવી જ હોય છે. એમાં સત્તા 
માગવા કરતાં દાદ માગવાતી મુખ્ય હોય છે. ક'ો ખરે ફરવાનો હોય 
છે, પણુ તે સત્યને કક્કો હોઈ બેઉ પક્ષને ઉપકારી છે, એટલે કોઇના 
માનાપમાનનેો તે સવાલ ન હોવો નઈ એ. પરતુ સત્તા દાદનો વિચાર 
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મ ખદલે પોતાનો કક્કો ખરે કરવા તરક વિશેષ હોય છે ને 
પરિણામે ટેકીલી પ્રજા સાથે લડી ખેસે છે. સરકારનો જ નહિ પણુ 
સત્તામાત્રનતા આવે। સ્વભાવ હોય છે. મળૂરલડતમાં અમદાવાદના 
મિલમાલેકો મજૂરોને ૩૫ ટકા વધારો આપવામાં વાંધો ન જુએ, 
પણુ પોતાની અને મનૂરેની વચ્ચે પચ વળી કેવું: એ વિચાર તેમને 
મુખ્ય ખૂ'ચતો હતો. જ્યાં આગળ આવો તાત્તક મુદ્દો ઊભે! થાય 
ત્યાં છેવટના પગથિયા સુધી ગયા વિના નથી ચઃલતું. એવો મુદ્દો ન્ને 
ન હેય તો ઝષડે પતવવામાં મુસ્કેલી પણુ ન આવે, એ પણુ એટલું 
જ ઉઘાડું છે. 
જ્‌ 

સત્યાત્રહતી લડતમાં પ'ચ કે તપાસસરમિંતેિ બાબત ઉપરના 
અવતરણુમાં ગાંધીજએ ઉલ્લેખ કર્યો છે. તેમાં કાર્યપદ્ધતિતો એક 
મહત્ત્તતો સિદ્ધાંત રહેલો છે, તે તરફ આપણું ધ્યાન જવું જનેઈ એ. 
આપણે જ્યું કે સત્યાસત્યના તાત્તિક મુદ્દા પર લડતનું મ'ડાણુ હેય 
છે. 'ખેઉ પક્ષને એ મુદ્દા ૫ર કાંધકે ને કાંપિક કહેવાનું હોય છે. તેથી તો 
બધી ખેચાખે'ચ ને ના હા ઊભી થવા પામે છે. એટલે એકે પક્ષ એમ 
'આત્યતિક દાવો તો ન જ કરી શકે કે હું બીક્નનું સાંભળવા જ 
માગતો નથી, કેમ કે મારું જ ખરું છે. સત્યાત્રહી, જે નખ્ર અને 
મર્યાદદાશીલ હોય, તે તો આમ ન જ કરી શકે. આવી નનતની હઠથી 
લોકમતને પણુ પોતાની તરડ્ેણુમાં મેળવી ન શકાય. એટલે, લડતની 
શરૂઆતમાં તેનો મુદ્દો સપણ શખ્દોમાં ધડવાનો હેય છે તેમાં જ, ધણું 
કરીને, તપાસની શરત રાખવામાં આવે છે. મન્નૂરલડતમાં તે શરત 
સ્પણ ન જણાવેલી હોવા છતાં, તે તો સત્યાત્રહમાં હર ક્ષણે ગભિત રીતે 
છે જ એમ જણાવી, લવાદતી નિમણુક સ્વીકારવામાં આવી હતી. 


 સશ્ત્માત્રહી પક્ષ પોતાનો મુદ્દો ઘડતી વખતે, શકમ હોય તો, ખને 
તેટલું ખેઉ પક્ષનું દદ્િબિ'દુ સમજવા માગે છે એ એની નિષ્પક્ષતા છે 
તેથી કરીને, મુદ્દામાં સબ'ધ ધરાવનારા બધા જ પક્ષ જે સત્યશીલ હેય 

તો સત્યામ્રહી પર્‌ વિશ્વાસ રાખી શ્રક્રે. પણુ સામો પક્ષ તેને પોતાનો વિશ્વાસ 
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નથી આપતો, એટલે સત્યની શોધમાં પોતાનો પક્ષ ર”તૂ કરીને મદદ 
કરવાની પણુ ના પાડે છે. તેવે વખતે એકપક્ષી શેૈધ કરીને સત્યાત્રહી 
પોતાનો મુદ્દો ધડીને કામ ચલાવે છે. પોતાથી બને તેટલે ત્રાહિત રીતે 
સામાનો પક્ષ સમજવા ગ્રેયત્ન કરૈ. પણુ તે પ્રમાણિત ન ગણાય. આવે 
વખતે સત્યાશ્રડી શ્ષગરૂઆતથી જ પોતાની શોધની આ ઊણુપ કખૂલ 
કરીને ચાલે છે. તેથી પણુ છેવટે તપાસ કે પ'ચ નિમાય એ 
'સ્વાભાવિક શરત બને છે. મજૂરલડતમાં અને બીજી ધણી તપાસેોમાં 
આમ ખને છે તે વાચક તેના પ્રતિહાસ ન્નણુતો હશે તો સહેજે 
જોઈ શકશે. 


/ આમ પોતાની મર્યાદાનો આંક બરાબર મૂઈીને સત્યાત્રહી પોતાને 
શાંતિપ્રિય ૭તાં ટેકીલો સ્વભાવ તો બતાવે છે જ. ઉપરાંતમાં, એ 
દ્દારા તે ગમે તે ક્ષણે સમાધાની કરવાને માટે પણુ માગ મોકળે 
કરી આપે છે. લડતની હરેક ઘડીએ સામો પક્ષ ચોખ્ખું જણે છે કે 
સત્યાત્રહી શું માગે છે. એ ચોખવટ ન હોય, તો સત્યાગ્રહીએ જમ્રત : 
રહીને કરતા જ રહેવું જેઈ એ. સાચુ નેતાં તો, તેનાં પ્રકાશનનું ચાને 
જાહેરાતનું મુખ્ય કામ જ એટલું છે કે કાઈ ધડીએ પોતાને સુદ્દો 
સ્પજ્તા ને સત્યથી ચળે નહે. આથી તડન્નેડ કે સ ધિ કરવામાં પણુ 
સુગમતા રહે છે. તેના મુદ્દાઓ પહેલેથી ચોખા જ હોય છે ને 
સત્યાત્રહી પક્ષે તો પોતાનું દા્ણિબે'દુ પણુ રજૂ કરી દીધેલું હોય છે. 
તેણું સામા પક્ષને સમજવાનું બાકી હેય છે: સામો પક્ષ તો તેની 
વાત અને તેની પાછળનું બળ પણુ જણુતો જ હેય છે. એટલે 
સમાધાનીની વાત એટલે દરજ્જે સરળ બનેલી હેય છે./ 


ઝે 


સત્યાત્રફી પોતાના મુદ્દામાં નમતું આપે કે કેમ એ અહી' 
આગળ સવાલ થશે. તેતો મુદ્દો જેટલે અ'શે ખોટો ઠરે તેટલે અશે 
તે તેમાં સધારો કરે તે તો નમતું આપ્યું ન ગણાય. અને જે તત્ત્વ 
પર લડતતુ' મ'ડાણુ છે તે તત્ત્તતો આગ્રહ છોડવો એટલે સત્યાગ્રહ 
છોડયો ગણાય, એટલે એ પણુ બનઝ્ું અશક્રષ છે. આ ઉપરથી કહેવામાં 


કા 


સત્યાચહની કપ્ય પદ્ધતિ ૧૮૯ 


આવે છે કે સત્યામ્રહુમાં હારને સ્થાન નથી. પર'તતુ એ તો શરતી 
વિધાન છેઃ જે સત્યાત્રહ બરોબર લડાયો હેય અને સહનરાક્તિ.પૂરી 
બતાવી હેય તો જ તે સાચું પડે. ર્નાહે તો ફરી પાછું સત્યાત્રહીએ 
વધારે તેયારી કરી યુદ્ધ ઉપાડવું જઈ એ. એ રીતે પણુ, તે હાર તો 
નથી સ્વીકારતો એમ કહી શકાય. પરતુ ધણી વાર સત્યાત્રહની હાર- 
જીતનો વિચાર અમુક સમયના જ પરિણામ પરથી વિચારાય છે તે 
ભૂલ છે. જેમ કે, દક્ષિણુ આફેકાનો સત્યા ભરતીઓટ કરતો કરતો 
આઠ વરસે પૂરો થયો હતે. 

અહણી' આગળ દલીલ ચઈ શકે કે, એમ હેય તો તો સત્યાગ્રહ 
સતત ચાલતે। રહે અને .કોક દહાડે! ફૂતેઠ મળરો જ; એટલે એનો 
અથ તો, સત્યાગ્રહ. પર્‌ કાંઈ ભરોસો ન રખાય. આ માન્યતા પણુ 
સાચી નથી. હિંદુઓ ને પોતાના હકો રાજીખુશીથી જતા કરે તોપણુ 
હિદુઓ કાંઈ જ ખોવાના નથી એવા ગાંધીજના મત સામે 
શ્રી. સત્યમૂતિએ સતત સત્યાગ્રહની આવી જ દલીલ કરી હતી : 

“નને મુસલમાનો અને શીખેોને બધી સત્તા મળે તો દેશની 

મોટી કોમને હ'મેશાં સવિનયભ'ગ કરવો પડે, ને પરિણામે 

નદવાસ્યળી ન્નમે. ” 

તેના જવાખમાં ગાંધીજએ, આ દલીલ બરાબર નથી, એમ 
જણાવતાં લખ્યું કે, 

“એમાં સવિતયભ'ગના જે નિયમ પ્રત્યે દુર્લક્ષ કરેલું છે તે એ 

(છે ઝે કૈ, સવિતચભ'ગને। પ્રયોગ કોઈ પણ ખાબતમાં હમેશ કરવાની 

જરૂર નથી હતી. તેની શમખાણ શક્તિ એ વસ્તુમાં રહેલી છે કે, તે 

પહેલેથી કી ન કરી રાકાય એવા ણુ મર્યાદિત સમયમાં જ દુઃખને 

દૂર કરાવે છે.” * 

સત્યામ્રહી પોતાનાં શસ્રો સામા પક્ષની દુરાત્રહી નીતિ અનુસાર 
એવી રીતે વધારતો જનય છે કે તેને સત્યાગ્રહીનું શરણું લેવું જ પડે. 
સત્યાત્રહી શ્રસ્મ્રોમાં પણુ એવો ઉત્તરૅત્તર માત્રાને ક્રમ હેય છે. 
સ્રરૂઆતમાં જ આપણે જ્યું કે, કીડી ઉપર્‌ કટક આણુવા જેવું તે 


#મ[ળામાતત (તદંત-ત-નમે તત,ઇહારઇનબસતન્નબડરપક#તીઝ#સ૫ #૧ * પૂ/ન-કન્‍નવાળ તત ત જઇનયટળ ઉન્‍રરબ્રતમનીજ-.તઇ"ક(ઇ 1૮ શજી *૧0-૧-૯૦-ત૪ત-૦3૩-.-મ-2 1.મઉ#- ૪જ૦--ત0 ત. ઉ. ૪૩૦ 1.0"૨૪ પ્રુ-ન.“-૧ નય. નાઉફ#યિછ 
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જ્હૂક સત્યાચણેની સીસાસ 


નથી કરતો; તેમાં એ કમની મર્યાદાનું સૂચન રહેલું છે. પરતુ આ 
કેમશહ્િ સત્યાત્રહીની શક્તિ પર જ આધાર રાખે છે: જે તે પોતાનાં 
શસ્ત્રોની તીત્રતાની સાથે સાથે વધતી શઝુતી નિરંકુશ દમનનીતિની 
ખરદાસ શાંતિથી અતે પ્રસન્નતાપૂર્વક ત કરી શકે, તો તે જલદી 
ઉકેલ ન આણી શકે. અને એને દોષ શર્ત્રને ન દઈ શકાય. એથી * 
સત્યામ્રફી વિજયનો આધાર્‌ તેની સહનશક્તિ પર્‌ રહે છે એમ પણુ 
કહેવાય છે. દક્ષિણુ આફ્રેકાની લડતની પ્રાથમિક સમાધાની વખતે હિ'દી 
સરકારના પ્ર્તાનેોધે, સર્‌ ખેન્ન્નામેન રૅ|બર્ટસન ત્યાં આવવાના હતા. 
પણુ તે જરા મોડા થવાના હતા, એટલે, ગાંધીજી લખે છે કે, “ તેમની 
રાહ નેયા વગર્‌ જ અમે ચાલી નીકળ્યા હતા. રાહ જવાનું કાર્‌ણુ 
પણુ નહોતું. ઇટતયુ છેવટ તો અમારી શરિ અતુવાર ત આવવાનું ટું. ” 
સત્યાત્રડીને સમાધાનીનો વાત કરવામાં પણ્‌ કેટલે! આત્મવિશ્ચાસ ને 
શાંતિ હોઈ શકે તે વાચક આમાંથી સહેજે જેઈ લેશે. 

7/સત્યાત્રહના યુદ્ધનાં ખે ફૂળ હોય છે, તે તેના પર વિચાર 
કરનાર દરૅકતે જણાશે : એક તો જે મુદ્દા પર લડાઈ થાય છે તેનુ 
નિરાકરણુ. સ્થૂળ દદિએ આના પરથી જયાજયને નિણુ'ય બધાય છે. 
પરતુ, સત્યાસહથી લોક નીડર, તાલીમબદ્દ અને વ્યવસ્થાશીલ ખને 
છે તે તેનુ ખીજુ' ને કાયમી કૂળ સ્વતત્ર જ છે. તેથી કરીને તેને 
વધારે મહત્ત્વ અપાવું જેઈ એ? દરેક લડતની પાઠળ આ કાયમી ફળનો 
વારસો પ્રન્નને મળેલો જ હોય છે. દા. ત., મજૂરલડત પછી અમદા- 
વાદતુ' મજૂર મહાજન સ્થપાયું એ સુદર ફળ હતું, આવી નનતનું . 
પ્રળ#ીય ઝેળવણીરૂપી કળ સત્યાગ્રહનો સાચો વિજ્ય છે. અને એ 
દૃણિએ કહેવાય કે સત્યામ્રહની હાર્‌ જ નથી. એક સત્યાગ્રહ કરવાથી 
ખીનને માટે વધારે તૈયાર બનીએ છીએ, નહિ કે રશસયુહ્નની જેમ 
થાક ચડે છે અને વધારે નખળા બનાય છે. 

આ દ્દિવિધ ફળનો ઉલ્લેખ ગાંધીજીએ ખેડાની લડત વખતે 

એક ભાષણુમાં કરેલો તે જેવા જેવો છે 


“ આપણે મહેસૂલના પ્રશ્ન માટે જે કામ કીણું તે તો અલ્પ કામ 
જે, પણુ વારવાર મે' કહું છે તેમ, નિભંચતા અને સોટા સોઢા 


સત્યાચહની ડાયઃપદ્ધતિ ૧૯૧. 
અમલદારોના કરતાં આપણું જરા ઊતરતા નથી એવા સરખાપણાને। 
ભાવ એ ખ'ને એનાં મહાન કૂળ છે. સત્યાગ્રહનો પ્રયાગ આપણે 
હ'મેરાં કરી રાકીએ છીએ એવું ભાન આ લડતને પરિણામે તમને 
નિર'તર રહે!, પ્રમટ થયેલો વદિ નથી હેલાતેો, નિર'તર વધ્યાં જ 
કરે છી, ?”'* 

જ 

ઉપરના ખડેમાં આપણે સત્યામ્રહના આદિ અતે અ'તની વાત 
મુપ્યત્વે કરી. પરતુ તેતી ખરી કાય પદ્દિ તો મષ્યના કામને 
સ'ભાળવામાં જણાઈ આવે છે. સત્યાત્રહ શરૂ થયા પછી તેને અગે 
ઊભાં થતાં અનેક કામો કેમ ઉકેલવાં એ કાર્યપદ્દતિની સુખ્ય વસ્તુ 
છે. એનાં કેટલાંક મુખ્ય અગોા હવે આપણે જ્નેઈ એ. 

સત્યાગ્રહ શરૂ થયા પછી તેતા કાય કર્તાએ સ્થાન છોડીને ન 
જ શકે એ તો સ્પજ છે. સતત ન્નગૃતિભેર લોકની નાડ પર્‌ હાથ રાખી, 
સત્ય અને અહિ'સાના હોકાયત્ર પર નજર્‌ રાખી, લડતને આગળ 
ચલાવવી, એ કામ તો ઉધાડું છે. જેમ જેમ લડતના ર્‌'ગ ફરતા નય 
તેમ તેમ તેમાં ફેરફારો કરતા જવું, લોકને પ્રસંગોચિત સૂચનાઓ 
ગ્માપવી, વગેરે કામો ચોવીસે કલાકની સેવા માગે છે. આ કામો કેમ 
થાય છે અને તેને માટે કેવી તૈયારી જોઈ એ, એ તો લડતોના લખાયેલા 
પંતિહાસમાંથી જ ઉત્તમોત્તમ જ્નણુવા મળે. આપણે તો અહીં થોડાક . 
સામાન્ય. મુદ્દા જેઈ શકીએ. 

લડતના આખા કામના ત્રણુ ભ્રાગ પાડી શ્રકાયઃ 

૧. સત્યામ્રહ-છાવણીનું કામ 

૨.' લોકબળને ટકાવી વધારત।* જવું ને દોરવું 

૩. સામા પક્ષના જુલમની બરદાસ કરવાની શક્તિ કેળવવાનું કામ. 

પહેલા કામમાં સત્યામહી સેના, એટલે કે, સ્વય'સેવકદળ અને 
નેતાવગ' તથા સત્યાત્રહતી તત્રવ્યવવસ્યા, પ્રચારકામ, ખરચહિસાષ 
વગેરે સમાય. આ કામોમાં બતાવેલી શંક્ત ને યુનેહ તયા સેનાના 


 _#”“ ખેડાની લડત,' પા. 3૩૬૯, 


૧૯૨ સત્યપ્યહની સીસાંસપ 

સેવાભાવ ઉપર્‌ સત્યાત્રહતી હારજતનેો મોટો આધાર્‌ રહેં. લોક એને 
બળે બળવાન ને શ્રદ્ધાળુ થાય છે. તેથી તેની જવાબદારી મોટી છે. 
વળી, લડતને દોરવાનું કામ છાવણીને માથે હોવાથી અહિ સા તથા 
સત્યતા પાલતને અગે તથા ખીન્ન નિયમો ને ઠરાવો કરવાનું-કામ આ 
મંડળનું જ હેય છે. એયાી સત્યામ્રડનું તે મહત્તતું અગ છે. તેતો 
આપણે જુદા પ્રકરણુમાં અલગ વિચાર કરીશું. 


છેલ્લાં બે કામ છાવણીએ કરવાનાં છે. તેમાંતું ઓીજા' મહત્ત્બનું 
છે, કેમ કે ત્રી”નનો આધાર તેના ઉપર રહૈ છે. જે સમુદાયે સત્યાગ્રહ 
આદરવે હેય તેણે ઓછામાં એછું એકમત તો હોવું જેઈ એ. બધા 
જ સરખા ખબળતવ્રાન ન હેય. એટલે સત્યામ્રહમાં દરેક ઓછેવત્તો 
ભાગ લે એમ બને. પરતુ સત્યાગ્રહના ઉદ્દેશ વિષે સામાન્યપણે મતભેદ 
ન હોવો જેઈ એ. જે એવે પક્ષ હેય કે જે તેતા ઉદ્દેશથી વિરુદ્ધ 
જ હોય અને પોતાનો વિરેધ સક્રિય બતાવવા પણુ તત્પર હોય, તો 
તે તો શળતી જેમ સાલતાતેો જ અતે સામા પક્ષ સાથે એકાત્ર થઈ 
લડવામાં બાધાઓ આણુવાનો. આવી સ્થિતિ હોય તો તેવા પહ્ટને 
શાંતિને માગે પહોંચી વળવાની તાકાત સત્યાત્રહી પક્ષ પાસે હોવી 
જોઈએ. તે ન હોય તો સત્યાત્રડુ નાહે ચાલી શકે. 


લોકની એકમતી હોય તોય તે સગાઠેત ન હોવાથી સશક્ત ન હોય 
એમ બને. કટલીક વાર એકમતીનાો અભાવ વસ્તુસ્થાતિના અજ્ઞાનને જ 
કારણું હેય છે, તેથી તેને કેળવવાતી પણુ જરૂર હોય છે. સત્યાગ્રહની 
શરૂઆતમાં લેવાતી પ્રતિત્તાએ આ લેોકજ્નઝૃતિ અને લોકકેળવણીનુ' 
કામ સુ'દર રીતે કરી આપે છે. સમુદાયમાં ફરીને, સત્યાત્રહતી પ્રતિત્તા 
સમજાવવામાં લોકને સ્ાત મળે છે, તેમને પોતાની શક્તિનુ' ભાન યાય 
છે, અને સંગઠન કરવાની જરૂર સમદનય છે. અને અનેક લે।ક એક 
ઉદ્દેશગદ્ થવાથી નવું ન્નેમ પ્રન્નશરીરમાં આવ્યાનો અતુભવ તો 
વિલક્ષણુ જ હોય છે. આ પ્રતિજ્ઞા આપવાનું કામ લે।કનાયકે ખૂબ 
સાવચેતી અને સ ભાળથી ફરવાનુ' છે. ્નાહે તો, સત્યાશ્રહના પાયામાં 
જ ૬ગો રહી જાય, તે આખરે હાર વહેરવા સમાન નીવડૅ. એટલે 
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ગમાં જેટલી કડકાઈ અને તત્ત્વનિષા સચવાય તેટલું લોકખબળ વધારે 
તેજસ્વી બને છે. 


કેટલીક વાર અન્યાય કે દુઃખને વિરોધ નેતાને અભાવે જ નથી 
થઈ શકતો. તેવા તૈયાર લોકમાં નેતા જનગવામાત્રે બધા એક થઈ જઈ 
સત્યામ્રહની તેયારી કરી દે છે. સત્યાત્રહની આદશ રારૂઆત આવી 
જાતની હોય. તેનો વેગ રેકયો રોકાય એવો નથી હેતો અને નિકાલ 
પણુ ઝટ આવી નય છે. આવો સત્યાગ્રહ અમલી વિરેધપ્રદરરાનની 
જ ગરજ સારે છે.*વિરોધ પાછળના ખળની અને ન્યાયની સામા 
પક્ષને તરત પ્રતીતિ પડી જ્ય છે, એટલે તે સામને દેખાડવાનો દભ 
છોડી દે છે. દાખલા તરીકે, ૧૯૧૭માં ગિરમીટ-પહદ્દિતિ આવી રીતે 
ર૬ થઈ હતી. 

“ ભરારતભૂષણુ પ. માલવીજીએ ગિરમીટ-પ્રથા સદતર નાબૂદ 
કરવાનો કાયદો રજૂ કરવાની વડી ધારાસભામાં રન્ન માગી ત્યારે 
વાધસરયે તે નામ'જૂર કરી. એટલે આ પ્રશ્નને અગે ” ગાંધીજએ દેશમાં 
ભ્રમણુ શરૂ કરી લોકમત પ્રગટ કર્યો. તેને અ'ગે જુદે જુદે સ્યળે ઠરાવો 
કરવામાં આવ્યા. તેમાં એમ વિન'તી કરવામાં આવી હતી કે, ૩૧મી 
જુલાઈ સુધીમાં પ્રથા બ'ધ થાય. આવી તારીખની ચોકસાઈથી સરકાર 
સાથે વાત કરવી એ હિ'દી રાજકારણુમાં નવી રીત હતી. સત્યાગ્રહનુ' 
શર્ત્ર પણુ નવું જ હતું. તેથી ધણા લોક પૂછતા કે, જે સરકાર તે 
તારીખે બંધ નહિ કરે તો? ગાંધીજી ન્નણુતા હતા કે તો સત્યામ્રહુ 
શર ચરો. પણુ સરકારે હિંદના બધા પક્ષતી એકત્રિત માગણી સ્વાકારી 
લેવાનું ડહાપણુ બતાવ્યું, અને સત્યાગ્રહના છેલ્લા પગલાની પારસ્યિતિ 
ન વહેરી. 


સત્યાગ્રહમાં આમ તારીખથી કામ કરવું એ ફાયના ઉકેલની તેમ 
જ લોકને પતાના કામની સૂઝ પડવાની દણિએ બહુ જરૂરી છે. 
૧૯૨૦-૨૧માં તારીખખધ આપવામાં આવતા કાય કમો કામનો ઉંકેલ 
' કયા સુગમ અતે ત્વરિત કરી આપતા હતા તે ખધાને ખબર છે. 
રાજકારણુનુ' કામ પોતાનો કામધ'ધો પરવારી ફુરસદે કરવાની ફલ્પના 


સન૧૩ 
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સત્યાશ્રહે આપણે ત્યાંથી બિલકુલ કાઢી નાખી છે. તેથી લોકબળ 
પણુ કદી નહિ જ્ેયેલું તેવું ઉત્પન્ન કરી શકયા છીએ. તેમાં આ 
વખતખ'ધ કામ કરવાની પહ્તિ મોડું કારણુ છે. 


ઉપર્‌ આપણે જેઈ આવ્યા એવી એકતા જ્યાં ન્નમેલી ન હેય 
ત્યાં એટલો જલદી સત્યામ્રહનો ફેલાવો ન થઈ શકે. તેવી જગાએ 
લેકબળ ઉત્પન્ન કરવાની કળા અજમાવવાની હેય છે, જેમણે લેકના 
હદયમાં પોતાની સેવા દ્રારા પ્રવેશ સાધ્યો છે તેવા પ્રક્નસેવકા આ કામ 
કરી શકે. સામા પક્ષની ભેદતીતિ અને અસત્ય તથા*આક્ષેપબાણોની વચ્ચે 
રહીને એ કરવાનું હોવાથી એ કામ વિશેષ નાજુક ખતે છે. એવે વખતે 
ધ્રણી વાર તો સત્યાત્રહીતાં ઉમ અને અવિરત શ્રમથી જ સત્તાધારી 
પક્ષ હારી “ય છે, કેમ કે સત્તાની દ ફ્રે નિરાંત વાળીને તે તેની રાહે 
કામ કરે છે. તે પહેલાં તે સત્યાત્રહી ધણું કરી શકયો હોય છે. 

સત્યાત્રહૃ કરવા ધારતા સમુદાયમાં અનેક ન્નતનાં સ ગિત બળો 
તો સામાન્ય રીતે પહેલેથી હયાત હોય છે. આ બધાં સત્યામ્રહી સ'ગઠેન 
માટે કામ આવી શકે. તે તે હયાત બળનાં મડળા દ્વારા સમુદાયને 
સહેલાઈથી પહોંચી શકાય અને તેમનું જ ત'ત્ર, નાની નાની ધણી વિગતો 
પોતે કરી લઈ, સમય અને શક્તિની પણુ કરકસર કરી આપે. પરતુ 
આ મડળા જુદા હેતુ અને ઉદ્દેશથી રચાયેલાં હોઈ સત્યામ્રહી નેતા 
તેમની દ્વારા સીધું લડતનું કામ ન લઈ શકે; તે મંડળો એ આપી પણુ 
ન શકે. એટલે તે કામને માટે તો જુદુ મપ્યસ્થ મડળ જ ઊભુ 
કરવું વધારે સારું પડે. તેથી નીતિ તથા પદ્દતિ પર પોતાને જ કાખૂ 
રહી શકે. ખીજ્ે ફાયદો એ થાય છે કે, આ નિષ્પક્ષ મડળ હોવાથી 
હયાત મડળાને સત્યામ્રહના ઉદ્દેશ પર એકત્ર થવામાં તે મદદગાર નીવડે 
છે. તેના વિના તેઓ પોતે કદ્દાચ તેમના રાગદ્રેષતે કારણું ન પણુ 
એકઠાં થઈ શકે. આ અડચણુ નવા મડળના વ્યાપક ઉદ્દેષધી આપેો- 
આપ ટળે જે. 
“બારડોલી સત્યામ્રહના ધ્તતિહાસ 'માં લડતની શરૂઆતની સ્થિતિ 
વણુવતાં મહાદેવભાઈ જણાવે છે, 
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“ સ્થિતિ તો સામાન્ય માણુસને મૂ'ઝવે એવી હતી. લોકોની મને।- 
દરામાં તત્કાળ પલટા કરવાની જરર હતી . - . . આખા તાલુકાની 
અનેક કે।ઃમો વચ્ચે મેળ સાધવાને। હતે. ” 


આ ખધેં તો ત્યારે જ થાય કરે લડતનો ભાવ અને સત્યાગ્રહનું 
ગોરવ લોકના મન પર ઠસી જાય અને તેઓ સત્તા સામે નીડર બનતા 
જાય. આમ કરવા, ઝટ પરિણામને લોભે, સામા પક્ષ પ્રત્યે ધણા કે 
ઝેરવેરનું વાતાવરણુ જમાવવું એ આપધાતકારી છે. હતાં, લડતનું રહસ્ય 
સમજાવવું, સત્તાની ભડક ભાગવી, સ્વશક્તિનું ભાન કરાવવું, સ્વાશ્રય 
અને સ્વાધીનતા સમજવવાં, એ ખધાં કામો કરવાં જેઈ એ. તેને માટે 
નેતાની સત્યાગ્રહી પ્રતિભા જ કામ આવી શકે, અને સામા પક્ષતી લોકને 
છેડછાડ કરીને પજવવા વગેરેની ર'નનડતીતિને પરિણામે મજો પુણ્ય- 
ગ્રક્રોપ દો પૂરું કરી આપે. 


પ 


સામો! પક્ષ પણુ સત્યાગ્રહી પક્ષની નબળાઈ ઓનો લાભ લેવા 
નથી ચૂકતો. સામ, દામ, ભેદ ને દડ બધાં જ શસા એ વાપરશે. 
બધી રીતે તૈયાર્‌ સમુદાયને માટે તો આ બધું ખળતામાં ઘી હેોમ્યા 
ખરાખર થવાનું. છતાં, સામાન્ય રીતે ખે પરિણામ આવે, જે સત્યાગ્રહીએ 
સાચવી લેવાં જ્નેઈએ. એક તો એ કે, સત્યાત્રહી પર ગુજ્રાતાં દુઃખોનું 
નિવારણુ વિચારવું ને શાંતિથી તેમની બરદાસ કરતાં શીખવવું. ખીજાં 
એ કે સમુદાયમાંથી ઢીલાપોચા લોક તાપ ન સહન કરી શકવાથી ખરવા 
લાગે ત્યારે આખા સમુદાયને ભ્રણ ન કરે તેની સામે પાળ બાંધવી. 
વૈયક્તિક લડતમાં તો આવા કંઈ પ્રશ્નો હોય જ નહિ. પણુ સમુદાયમાં 
અધા સરખા તૈયાર નથી હોતા. પરસ્પર હ્ર'ફે આખો સમુદ્દાય નભે છે. 
એટલે દુઃખની માત્રા સામાન્ય રહે અને દળમાં તેને કારણું ભ્રષ્તા ન 
આવે એમ વિચારીને જ નીતિ ,ધંડવી જેઈ એ. દુઃખો સહન કરતાં 
કરતાં પણુ લોક વધારે ને વધારે તૈયાર થતા ન્નય છે એ અતુભવસિહ્ધ છે. 


ને દુઃખથી લેક વ્યાકુળ બની પ્રસન્નતા ખુએ તો કાયર્‌ ખને 
અને સત્યાત્રડુ લજવાય. અને ગમે તે છલાજે દુઃખ દૂર કરી શ્રકવાનું . 


૧૯૧ સત્યાચહની સીસાંસા 


પણુ ન ખતે એવી વાત છે. બધા જ સુખેદુઃખે સાથે હેય; બધામાંથી 
ચાર ૭ જણુ ગ્રહણુ કરી શકે એવો માગ તે માર્ગ ન જ ગણાય. પણુ 
આ સુખેદુઃખે સાથે રહેવાની વસ્તુ જ લોકતે ભારૅ આશ્ચાસનદાયી હોય 
છે. અને આગેવાન વગ દુ:ખમાં પણુ પહેલ કરે છે તેની ભારે બલદાયી 
અસર હોય છે. વળી જુલમતે રૅકવામાં ત્રાહિત પક્ષતી સહાનુભૂતિ અને 
નિષ્પક્ષ ટીકા બહુ કરી શકે એ આપણે અનુભવે ન્નેયું છે. 

આવી આપભેગતી પવ'ણી સમાન સત્યાગ્રહની લડતમાં હાસ્યરસ 
અને ખેલને પણુ કેટલું બધું સ્થાન છે તે જેવું હોય તો ખારડોલીની 
લડતને પ્ાતિઠાસ જ્વેવો. એ લડત ત્યાંની પ્રજ્ન હાંસીખેલ કરતી કરતી 
પૂરી ન કરી ગઈ હોય, એવી અસર તેનો ઈતિહાસ વાંચતાં મૅન ઉપર્‌ 
પડે છે. તેનું કારણુ તેમના ,જન્મસિદ્ધ લડવૈયા નેતા હતા, “ આ લોકને 
રીઝવીને હસાવીને લડાઈમાં અડગ રાખનાર થ્રી. વલ્લભભાઈની તોલે 
ગ્માવે એવા લડવૈયા વિરલ છે.” લડતના એક વિનેદદની નોંધ લેતાં 
મહાદેવભાઈ જણાવે છે, “ચીડ ન ચડૅ એટલા ખાતર પાંત્રિકામાં 
(દોરાબજ શેઠને! દારૂ ઢોળાયેલો તે) ધટના વણુંન કરનારી નોંધ આવી 
તેનું મથાળું આ હતું: “ સાલાં પીપ પણુ.સ્વરાજમાં ભળ્યાં!' ગમે 
તેવી ધટનામાંથી વિનોદ કાઢી શકે એવી આ મનોદશાને ફઈ સરકાર 
તી શકે? આ મનોદશા લેકેો રોજ રોજ વધારે વધારે કેળવતા 
જતા હતા.” આની સાથે ફલચ'દભાપનાં જેમદાયી અને દુ:ખવિસ્મારક 
ગીતોનો ગુ'નરવ ને તેની ધૂન ન ભૂલવાં જેઈ એ. 

આ બધું વલ્લભભાઈ જેવા વિરલ નેતા જ કરી શકે અને કાબૃમાં 
પણુ રાખે. પણુ એ નણુવું જેઈ એ કે, મૂઠ મારી ન્નણુવાની સાથે તેનો 
ઉતાર્‌ પણુ આવડે તો જ પૂરી વિધ્યા આવી ગણાય. એટલે લડતને 
મામલે જામતો ગયે ને “ ખામોશીના પાઠે' જરૂરના જણાયા ત્યારે, 
“આ ખામાશીનૉ સલાહ સાથે સરદારે પોતાના સિવાય ખીન્ન કેઈ 
પણુ જણું ભાષણુ ન કરવાના મનાઈહુકમ કાઢયા, લેકે ટોળે ન 
થવાના હુકમ કાઢયા, સત્યામ્રહનાં ગીતો ન ગાવાના હુકમો કાહથા. 
કહેવાની જરૂર નથી કે આ બધા હુકમો અક્ષરશઃ પાળવામાં આવ્યા.” 
લોકને કાખૂમાં રાખવાતી, “હસીને દુઃખ ભૂલવાની, ' અને તેમની પાસે 


સત્યપ્ચહની કાય'પદ્ધતિ ૧૯૭ 


 પ્રતિજ્ઞાપાલત કરાવવાની તેતાની ફળા છે. એ બધી પણુ મૂળી સયમ ને 
સહતશક્તિના રાણુગારરૂપે હેય ત્યારે જ રોળી નીકળે. 

સત્યાત્રહી પર્‌ પડતાં દુઃખ દૂર્‌ કરવાના નિર્દોષ ઇલાજ્ેમાં અદા- 
| ભ્રતોનો આશ્રય ધણુ ભાગે પેલે! જ ગણાય. સરકાર સાથે જ્ને યુદ્ધ હોય 

તો તો અદાલતો તેતી જ હોઈ તેનું કામ કરે છે, એ આપણે જૂતો 

અનુભવ છે, ખીન્ન' યુદ્ધોમાં સમય, ખરચ તથા ત્રીન્ન પહ્ષનું પોતાના 
કજિયા માટે શરણું લેવું સત્યાત્રડીને નથી પાલવતું. વેરનૃત્તિથી તો કશ્ચું 
ન કરવાતો તેનો લડતને અ'ગે જ નિયમ છે. એટલે કોટતો આશ્રય 
તેમાં પણુ ન લેવો જ લાભકારી હોય છે. તેથી તે કશું ખોતો તો નથી 
જ, કેમ કે જેટલું તે વધારે સહન કરે તેટલું તે તેને વધારે ચડાવનારું 
અતે તેના પક્ષતે વધારે સમર્થત કરનારું બતે છે. નને કટે જવું 
સામાન્ય હિતતે માટે હેય તે તે કરવાનું નેતા વિચારીતે જુવે છે. 

કેટલાક પ્રસંગોમાં પૈસાથી દુઃખ દૂર કરાય એવું હોય છે, જેમ કે 
મજૂરોની હડતાલમાં કે જેલ ગયેલા સત્યામ્રહીતા ઝુડુંબો માટે. આવે 
પ્રસગે સામાન્ય ખરચતી નીતિતી દૃષ્ટિએ વિચારવાનું તો રહે જ છે. 
પણુ તેની યેગ્યાયોગ્યતા પણુ જેવાની હોય છે. મજૂરોની લડતમાં 
પૈસા આપીને સત્યાત્રહુ તો ન જ લડી શકાય, એટલે તેમને કામ 
ગોતી આપવાની નીતિ જ યોગ્ય છે., મજૂરી કરીતે ખાવાથી અને 
શાંતિથી પોતાની ટેક ન્નળવવાથી લોકમત પણુ મજૂરના પક્ષમાં સહેજે 
વળે છે, કેમ કે આવું કરવાની પાછળ રહેલો શુદ્ધ સત્યાત્રહી નિશ્ય 
એટલો સપણ છે કે સામાના દિલમાં વસતાં તેતે વાર નથી 
લાગતી. ' 

સત્યાત્રહી કૃ ડુંખો વાસ્તે સ ખ્યાનો વિચાર્‌ મુખ્ય હોય છે, ગઈ લડતમાં 
સ્વય'સેવકને શરૂઆતથી જ જણાવવામાં આવતું કરે, મહાસભા તરફથી 
તે કશી મદદની આશા ન રાખી શકે. કેટલું ખરચ આપવું એ પણુ 
સવાલ છે. દક્ષિણુ આઠ્દિકામાં સત્યામરહ લ'બાયો યારે સત્યાત્રહી કુટુંબોને 
માટે ગાંધીજએ સાદાઈ અતે જતમહેનતના તત્ત્વ પર ટૉલ્સ્ટોય ફામ 
સ્થ.પી ત્યાં બધાંને રાખવાની વ્યવસ્થા કરી હુતી. આ પ્રયોગ આપણુતે 
સત્યામહતી છાતણીઓ કે આશ્રમો ચલાવવામાં ખોધક નીવડે. _ 


હજ 
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સત્યાશ્રહી દળમાં ફૂટ ન પડે તે સ'ભાળવામાં સામાજિક 
બહિષ્કાર્નું શ્ર કામ દઈ શકે. જ્યાં સુધી એકલદોકલ નબળા લેક 
ખરી પડે ત્યાં સુધી વાતાવરણુ દૂષિત નથી થતું. તેવા ખરેલા લોક 
પોતાની નખળાઈ સમજે અતે તેથી શરમાય તો ચેપી પણુ ન નીવડે. 
પણુ જે ધણા લેક પડૅ તો પડવાનું વાતાવરણુ જામે અને તેવા લે 
જે ખાંડા શિયાળનો પથ સ્થાપવા નય તો મુશ્કેલી આવે. તેવે 
વખતે સામું એટલું જ પ્રબળ ધારણુ-બળ હોય તો જ સત્યાત્રહી દળ 
એણછું થવા છતાં ટકે. અને ઓછા પણુ ટકે તે જરૂરી છે, કેમ કે 
સત્યાગ્રહમાં સ“ખ્યા કરતાં ટેક સાચવવાનું કામ મહત્તનું છે. તેથી તો 
ગાંધીજી ધણી વાર્‌ કહે છે કે, એક પણુ સાચો સત્યાગ્રહી સત્યનો 
વિજય સિદ્ધ કરી દેખાડવાને માટે બસ છે. 


આ ધારણુ-ખળ લોકનું જ હોવું જનોઈ એ, બહારથી તે ન આપી 
" શકાય. એટલે તેમની જ રોજિ'દ્ા જીવનતી નાતજાત વગેરેની સ'સ્થાઓ 
--પ'ચ, મહાજન વગેરૅ--કામ આવે છે. તે તે સસ્થા પોતાના 
સત્યાર્રહીની આજુખાજુ વાડરૂપ થઈ શકે, અને પરાપૂવ'થી તેની બહાર 
' ભ્રાગનારને કરતી આવી છે તેમ, બહિષ્કારનો દડ પણુ દઈ શકે. પર'તુ 
એ બહિષ્કારની મર્યાદા હોલી જેઈ એ. તે શસરનો ઉપયોગ કરીને 
લડતમાં ન ભળવા માગનારને તાણી લાવી ન શકાય, અથવા જે લાચારીથી 
નીકળી જવા માગે તેને રાખવાની જબરદસ્તી પણુ ન કરવી ભ્નેઈ એ. 
છતાં; અમુક મર્યાદામાં રહી તેવાઓએનો અસહકાર કરી શકાય ખરે. તે 
મર્યાદા શી હોય તે બહિષ્કારના પ્રકરણુમાં ન્નેઈશું. અહીં એટલું જ 
જનેઈ એ ઝે, મર્યાદામાં વપરાય તો નિર્દોષ ને હકસર હોવા છતાં, નને 
તેની -બહાર્‌ વપરાય તો આ શસ્ત્ર તુકસાનકર્તા છે. તેથી તેનો ઉપયોગ 
નાજુકાઈ થી કરવે। ધટે. નહિ તો, મહાદેવભાઈ લખે છે તેમ, “ બદિષ્કારનું 
શસ્ર જ એવું છે કે એમાં હદ ચાતરવાનો ભય હ'મેશાં રહે છે. ” 
લ્ેકમતને ન ગાંઠેના૨ વ્યક્તિને નિયમનમાં લાવવા પણુ આ બહિષ્કારનું 
સાર્સાજકે બળ ખપ લાગી શકે. તાત વગેરેનાં ખ'ધારણા તો દડ 
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કરવાની સત્તા પણુ વાપરે છે. એની પણુ મર્યાદા તો હોવી જ નનેઈ એ. ' 
સત્યાત્રહના શસ તરીકે વાપરતી વેળા આ સામાજિક શસ્નને કેટલેક 
દરેરશાર આવસ્યક થાય છે. આને વિચાર આગળ જુદા પ્રકરણુમાં કરીશું. 


છ્ઠ 


કાર્યપદ્દિતિમાં એક વાત કરવાની રહે છે તે ગુમતાના અભાવની. 
આગળ એક પ્રેકરણુમાં તે વિષે આપણે ન્નેયું હતું કે સત્યાત્રદમાં એ 
મુદ્દાની શરત છે./ ગુ્તતાના અભાવથી નિભ તાને ખીલવાને બરાબર 
અનુકૂળ વાતાવરણુ મળે છે. છૂપું રાખવાની ચિ'તામાંથી મુક્તિ મળવાથી 
ચિત્તમાં એક જાતનું સમાધાન અને કાર્યમાં વિશ્વાસ રહે છે. લડત 
સરકાર સાથે હોય તો ઇૂપી પોલીસને ત્રાસ નડતો નધી. આથીય મેરે 
ફાયદો તો એ થાય છે કે લોકે! લડતમાં કૈળવાતા જાય છે. કાંઈ જ સાધન 
છૂપું નહિ કે કશા દાવપેચનતી રમત નહિ, એ વસ્તુ જ અભયદાયી ને 
કેળવણીપ્રદ થઈ પડે છે. તેથી કરીને તેતા જેલમાં જાય ત્યારે પણુ 
લેકે ગભરાટથી ગૂંચવાઈ યૂડતા નથી, કમ કે માગ તેમની સામે ખુલ્લે 
જ પડેલો હોય છે, એટલે પોતામાંથી વિશ્વાસપાત્ર નેતા ચૂ'ટતાં વાર 
નથી લાગતી. 


કામ કામને શીખવે છે એ સત્યામ્રહમાં બહુ સાચુ પડે છે. 
શરૂઆતમાં કલ્પનાય નથી હોતી એટલું બધું અને એવી ન્નતનું કામ, 
લડત વધે છૈ તેમ, આવવું ન્નય છે. છતાં તે બધું, એની મેળે ન્નણે 
ન ગોઠવાઈ જતું હોય એમ, લડતોના ઇતિહાસ ન્નેતાં, દેખાય છે. એ 
સત્યાગ્રહતી લોકકેળવણીની શક્તિને આભારી છે. સત્યાગ્રહની મૂળ 
મયૌદ્દા સચવાય તો કાયપહદ્દાતિ એતી મેળે જ નળ્નણું ન સૂઝતી હોય 
એમ બને છે. એ મૂળ મર્યાદાની સ ભાળ લેનાર સત્યામ્રહી સેના છે 
તેનો હુવે વિચાર કરીશું. 


૧૪ 


સત્યાગ્રહી સેના 


“ગમે તેટલાં નાણાંથી સત્યાગ્રહની --- સત્યની -- આત્મજીદ્ધિની -- 
આત્મબળની, લડત ન ચાલી શાકે. એ લડતને સારૃ ચારિત્રની મૂડી જેઈ એ. 
ધણી ત્રિનાનો મહેલ પણુ જેમ ખ'ડિૅયેર જેવો લાગે તેમ ચારિત્ર્યહીન 
મવુષ્યનું અને તેની શિલકતનું સમજવું. ”” ન્ન્ગાધીજી 

“ હિં'સક શશજ્્નાથી લડનારી સેનાને માટે ડિંલ વગેરે તાલીમની જેવી 
જરર છે તેવી જરૂર અહિં'સક સેનાને માટે રચનાત્મક કાર્ચની છે. તાલીમ 
વિનાના લેક્રેમાં, તેમનો વિશ્વાસ પણુ ન સેળવેલે હોય તેવા અપરિચિત 
" નેતાઓ જઈને વ્યક્તિગત સવિનચ ભ'ગ કરરો તે! તેને! કશે! ઉપયોગ નથી * 
અને તેવામાં સામુદાચિક સવિનય જાગ પણુ અરાકચ થઈ પડવાને! છે. ” 

ન્ન્ઝ્ાપીજી 
૧ । 

સત્યાત્રહુૂની છાવણીના કામમાં મુખ્ય વિચાર તેના પ્રાણુરૂપ 
સત્યાગ્રહી સેનાનો કરવે। જેઈ એ. ૧૯૩૦-૩૭૨ની લડતની જેમ, કે।ક વાર 
તેનું મકાન પણુ અગત્યનો ભાગ ભજવે છે. સરકારે ગયે વરસે મકાનો 
જપ્ત કર્યા ત્યારે જ્યાં સ્વય'સેવકો વસે તે જ છાવણી ગણાતી, એટલે 
કામ કરનારા એ જ ખરી છાવણી છે. તેમતો વિચાર ત્રણુ ભાગમાં 
વહેંચીને કરી શકાય : 4 

(૧) નેતા વર્ગ (૨) સ્વયસેવક દળ (૩) સત્યામ્રહી સમુદાય. 
તેમાંના પહેલા બે વિભાગ ચોવીસે કલાક કામ સ'ભાળનારના હોઈ તે 
સત્યાગ્રહની ખડી ફે।જ ગણાય. સત્યાત્રહી સમુદાયમાં થાણાં નાખીને 
તેઓ પ્રસરી ગયા હેય. આ થાણાંની વ્યૂહરચના વગેરે લડતના પ્રકાર 
ઉપર્‌ આધાર રાખે છે. લડતનો વિસ્તાર, તેતો પ્રકાર, કરવાનું ફામ 
તથા જનળવવાની સાવચેતી વગેરે જેવાનાં હેય છે. ગામડાંમાં લડત 
પથરાયેલી હેય તો મ્રામસ ગઠન જર્રનું થાય. શહેરતી લડતમાં તેથી 
જુદા પ્રકારનું બધારણુ જેઈએ. ગમે તેવું બધારણુ જરૂરી છો, 
આટલું તો નકી કે, એક મષ્યસ્ય મડળ બાખી લડત દોરનાર હેય 
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અતે ઉપરના ત્રણે વિભાગ એકરાગ બનીને તેની નીચે ફામ કરતા 
દોવા ન્નેઈએ. રારીરમાં સાનત'તુના ત'ત્રની જેમ તેઓનું ત'ત્ર ગોઠવાવું 
નનેઈ એ. એમ થાય તો તેઓને અભેધ્ દુગ" બની ન્નય અને લડત 
જતતાં વાર ન લાગે. લીલા લેક તેની પાંખમાં ભરાઈ શકે. કામમાં 
ત્વરા, નિર્યામેતતા અને સળ'ગતીતિ સાચવવામાં વાંધો ન આવે. 

આવી ત-ત્રરચનાનું ઉત્તમ દજષ્દાંત બારડોલીની લડત છે. ગામે- 
ગામ સુંદર્‌ સંગઠન કરવામાં આવ્યું હતું. તાત'નતનાં મહાજન તેમાં 
સહાયકારી બન્યાં હતાં. થાણુદારો ગામોના વિભાગ પ્રમાણે ગોઠવાયા 
હતા. બધાને માથે સરદાર હતા. “એક. બાજુધી આ ત્રામસ'ગઠૅન 
અતે બીજ બાજુથી સરદારની કુશળ વ્યૂહરચના સૌને આશ્ચર્ય પમાડતી 
હતી. . . . સરદારને કૂ'દત જેતા સાથી મળ્યા હતા. સરદારને સાચી 
પરિસ્થિતિથી વાકેક્‌ કરનારા, નબળાઈ ન હાંકનારા, અને સરદાર પણુ 
જેની પવિત્રતાને નમે એવા સાથીઓ મળ્યા હતા. અને આ થાણદારેના 
કિલ્લા સ્વય'સેવકોની સેતા વિના શી રીતે નભી શ્રકત ? એ લેક્ાને 
તાપ, તડકો અને તરસ જેવી વસ્તુ નહોતી. ગમે તેવે રસ્તે કાળી રાતે 
જતાં તેમતી છાતી ડગતી નહોતી. . . . સરદારના આ તંત્રે સરકારના 
મોટા મોટા પગારદારોથી ચાલતા અમલદારના ત'ત્રને પાંગળુ' . કરી 
મૂક્યું હું. 

“ અને સોની મેો।ખરૅ સરદાર ! આડે પહેર કાલે શું કરવું તેની 
સિતા કરતો, કાળામાં કાળાં વાદળ આવશે તો તેતે અમુક રીતે 
પહોંચી વળશું એવા ધાટ ઘડતો, પકડવાના હુકમ કાલે આવશે એમ 
માની આજથી તેની તૈયારી રાખતો, હ#નર હકમ કાઢતો, અહી 
આશ્ચાસન દેતો, પણું હસાવતો, ... . સોને ચેતવતો, સર્વવ્યાપી 
સરદાર સો કોઈનું આકષણુ કરે. . . .” 

ગઈ લડત વખતને, સરમુખત્યારી અને સ'થામસમિતિની 
પર"પરાઓ ચલાવવાનો અનુભવ પણુ અહી નોંધવો જેઈ એ. એવી 
. અનિશ્ચિતતામાંય તિશ્વિતપણે કામ કરવાની આવડત સત્યાત્રહી યુદ્ધ 
લડનારા જ ખબતાવી શક્રે. તેની યુદ્ધકળા જ એવી છે કે જેમાં તે 
દ્ડેહડેો પણુ ઝળજી ઊઠી શકે. જેમ તે ખાભ્ર જળ વધારે તેમ 
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તેતે ઊલટો ખોજ્ને. પડે. ચારે કોરથી સત્તાધારીઓ તેતે અજ'પો 
અજ'પો કરી મકે હતાં તે તે તેના વિચારબળ પર્‌ નિર્ભર રહેનાર 
હોવાથી ગભરાતો નથી. વિચારતે કેણુ કાબૂમાં રાખી શકે? જેમ જેમ 
બહારનાં બંધને છૂટતાં જય છે તેમ તેમ આ વિચાર્બળ વાયુની 
જેમ પ્રસરે છે. આવી નાતનું યુદ્ધ ચલાવવાની પણુ સત્યાત્રહી સેનાને 
તાલીમ હોવી નનેઈ એ. 


ર્‌ 
એ તાલીમ અને શરૂઆતમાં જેઈ તે ત'ત્રનિછા ને શિસ્ત માત્ર 
ભાવનાથી નથી આવી શકતી. તેને માટે કેળવાવું પડે. નહિ તો, અણીને 
સમયે તેતો અભાવ નડે છે. એનું રહસ્ય સમયની બચત, વખતસરપણું 
અને વ્યવસ્થા છે. મોટા સમુદાયનાં કામા કરવા આ ગુણો પ્રયમ 
ઔવશ્યકતાના ગણાય. રાષ્ટ્રીય શાળાએ તથા આશ્રમમાં તૈયાર થયેલા 
સેવકો દ્દારા આજ સુધીનાં યુદ્ધો ચાલતાં. તાલીમનું મહત્ત્વ ન્નેઈ 
મહાસભા પોતે હવે હિ'દુસ્તાન સેવાદળ દ્રારા સેવકે તૈયાર કરે છે. 
હિંસક સેનાની જેમ અહિ'સક સેનામાં પણુ શિસ્ત અને તત્પરતા 
તો જેઈએ જ. “જ્ને કેઈ પણુ પાશ્ચાય વસ્તુની નકલ કરવી યોગ્ય 
હેય તો “ડ્રિલ 'તી નકલ કરવા જેવું મને લાગે છે. એક મિત્રે 
ટીકા કરેલી કે, આપણુને ચાલતાં આવડતું જ નથી અને એકઠા થઈ ને 
રીતસર ચાલવાની તો મુદ્લ ખબર નથી. હનરો માણુસો તાલબ'ધ 
ચૃપકીથી ગમે તે દશામાં બખ્ખે ચાર ચારની હાર ખાંધી ચાલી શકે 
એ શક્તિ આપણામાં નથી. આવી ડ્૩િલનેો કેવળ લડાઈમાં જ ઉપયોગ 
“છે એવું કાંઈ નથી. ઘણાં પરોપકારી કામોમાં ડ્રિલના ભારે ઉપયેગ 
થઈ શાકે છે, જેમ કૈ આગ હોલવવામાં, ડૂએલાને મદદ કરવામાં, માંદાને 
રળીમાં લઈ જવામાં. . . .” 
ખીજ ગુજરાત કેળવણી પરિષદમાં જણાવેલા ગાંધીજના આ 
વિચારો આજે પણુ મોટે ભ્રાગે તાજન જ જેવા છે. ગયા વરસનાં 
આપણાં સરધસો, સભાઓ, જલસા વગેરે આપણે કરતા હતા, પરતુ 
તેમાં વાલીમતી ઊણુપને કારણે ઠીક ઠીક અબ્યવસ્થા પણુ વેઠેતા. એ 
આપણી સામુદાયિક ઊણુપ અક્ષરજ્નાનના અભાવની ઊણુપ કરતાં પણુ 
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વધારે નડતરરૂપ છે. પણુ એમ કરતાં તો આપણે સૈનિકોની તાલીમ 
વિચારતાં સમુદાયની તાલીમની વાત પર આવી ગયા. 

સૈનિડેને કેવી તાલીમ આપવી એ મહત્ત્તતો વિષય ગણાય. 
આપણે જેને સૈનિક કરીએ છીએ તે ખરી રીતે સેવક છે, એ અહી 
ન ભૂલવું જેઈ એ. જે લડતમાં તેતે કામ કરવાનું છે તે શાંત સયાગ્રહ 
છે. લાડી ખાવી ને ખડૅ પગે કલાકેના કલાકો કામમાં ગાળવા યાંથી 
માંડીને તે ગામસુધરાઈ અતે ખાદીપ્રચાર જેવાં કામો તેને માથે 
આવે છે. લડવાનું આવે યારે લડવાની તૈયારી; ખીજે વખતે લેક્ેામાં 
રહી સતત રચતાત્મક કામ કરવાની આવડત;--- એવી એની પાસેથી 
અપેક્ષા રખાય છે. જે લડતમાં તે કામ કરતો હોય તેને વિષે શ્રકા- 
સમાધાન કરી શકે એટલું સાન પણુ તેની પાસે હેવું જેઈ એ. જે 
તાલીમ તેતે આપવામાં આવે તેનાથી સેવાપરાયણુતા અને આજ્તાપાલન 
તથા અથાક મહેનત કરવાને ઉત્સાહ તેનામાં કેળવાય એ ન્નેવું 
ભઈ એ. રાષ્ટ્રભાષા અને સ્વભાવનું મળતાવડાપણું સેવક પાસે ન હોય 
તો લેકામાં રહીતે તે કામ ન કરી શકે. આ વિષયનું વધારે 'લ'બાણુ 
અહી અસ્થાને ગણાય. કેટલીક સૂચક બાબતો જ અહી નોંધી છે. 

આવી શિસ્ત અને તાલીમવાળા થોડા પણુ સૈનિકો વધારે સારા, 
પણુ દ્વિસ્ત વિનાના ધણુ પણુ ભારરૂપ નીવડૅ. તે થોડામાંથી ધણા થઈ 
શકે, પણુ પેલા ધણા આખી બાજી બગાડી મૂકવા સભવ છે. જેને 
ગાંધીજએ* દક્ષિયુ આફ્રિકાતા સત્યામહમાં ૬ૃહ્દિનો કાયદો કલ્રો છે, 
તે સત્યાત્રહમાં લાચુ પડે છે. “જેમ ગગા નદી જેમ જેમ આગળ _ 
વધે છે તેમ તેમ અનેક નદીઓ આવીને મળે છે અને તેના મુખ 
આગળ તો તેનો પટ એટલે બધે વિશાળ બની ન્નય છે ઝે . 
સમુદ્રમાં અને તેનામાં કશે તક્ાવત જણાતો નથી, તે જ પ્રમાણે 
સયાગ્રહતી લડત ”માં ખને છે. રૌલેટ કાયદાના વિરેધતી શરૂઆત 
૧૬-૧૭ જણુની પ્રતિસ્સાથી થઈ હતી. દક્ષિણુ આફ્રિકાતી છેવટની 
લડતની શરૂઆત પણુ લગભગ તેટ્રલી જ સ“ખ્યાથી થયેલી. પા૭ળથી 
કેવા કા ખેઉ લડત પ્રસરી તે રી ન્નણીએ છીએ. એટલે 
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સત્યાગ્રહમાં સખ્યા કરતાં ગુણુ મહત્ત્તતી જરૂર ગણાય છે. તે વિષે 
આપણે ફરી આગળ વધારે ન્નેપશું. 

જોઈ કહેશે, આમ પાછળથી વધનાર લોકમાં શિસ્ત ન હોવાનો 
ધણો સ'ભવ છે. તેથી વાંધે- ન આવે ? અહી' સામાન્ય સયગ્રહી 
સાથે સોનિક કે સ્તવય'સેવક આપણે જેને કહીએ છીએ તેનો ગૂ'ચવાડે 
ન કરવે જેઈ એ. સામાન્ય સત્યામ્રહી લડતમાં અહિ'સા પાળે અને 
સૂચના અનુસાર પોતાનું કામ કરે એટલું બસ છે. તલીમ અને 
શિસ્તની જે વાત આપણે કરી તે સેવકદળને માટે છે. આમની 
સખ્યા સલાગ્રહી સમુદાય કરતાં સાધારણુ રીતે ઓછી હોવાની. 
એમનુ કામ લોકમાં રહી સેનાપતિની આજ્ઞાએ પહોંચાડવી, તે માણે 
પાલન કરાવવું, ખબરઅ તર મેળવવી, લે।કમાં સાથે રહી તેમર્નાં સુખ- 
દુઃખ જાણવાં, વગેરે : છે, તેથી તેએ પાસે તાલીમ બરાબર 
હેવી જેઈ એ. “ 


તેમનામાં પણુ ઉપર જયો તે *ૃહિતો કાયદો તો લાગે જ છે. 

લડત વધે તેમ સામાન્ય સમુદાયમાંથી જ તેઓનું કામ સ ભાળે એવા 
સૈનિકો તૈયાર થતા “નય છે. એટલે જૂતા પકડાય તોય પરપરા 
તૂટવાનો ભય નથી રહેતો. જ્ને પ્રશ્નને પહેલાં સત્યાત્રહો લડતની તાલીમ 
મળી હોય તો તેઓ એક વાર શ્ર થયેલું યુદ્ધ પોતે પણુ ચલાવી 
શકે, જે ધટના ગુજરાતનાં ધણાં સ્થળોએ આપણે ગયે વરસે જેઈ હતી. 
/ સૌનિકની તાલીમમાં અને સત્યાત્રહના આખા યુદ્ધમાં એક મહત્ત્વની 
વસ્તુ યાદ રાખવાની એ છે કે જેતી સામે યુદ્ધ આદરાય છે એને 
તોડી પાડવાનો ષ્રરાદ્ો જ તેમાં નથી હેતો, પરતુ તેને સુધારવાનો 
અતે ન સુધરે તો તોડી પાડી તેતા અવેજમાં નવું ઊભ્નુ કરવાનો 
હેય છે. હિ'સક લડાઈ તો માત્ર ખડનાત્મક શક્તિ છે. એટલે તેને 
સૌનેક મારફાડ કરવાની કળા જ જણે છે. સત્યાત્રહી તે કળાનો ત્યાગ 
કરે છે, તે તો તેતી નવી સુધારાવાળી રચના કરતાં કરતાં તે દ્રારા જ 
સરકારતે કે જે સત્તા હેય તેતે સુષ્નરવા ચેલેન્જ આપે *છે. તેનો 
કાયષક્રમ જ એવો હોય છે 'ે' સત્તા તેનું સાંભળે, નહિ તો તેને માગ 
આાપે. તેથી તે સત્તા મળે તો તેને શેભાવવાની, એટલે કે નવું ત'ત્ર 
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ચલાવવાની સત્યાગ્રહી પાસે તાકાત નઈ એ.7 આજે આપણે સ્તરાજ 
માગીએ છીએ. પણુ તેમાં એમ શ્ઞકા કરવામાં આવૅ છે કે, આપણી 
પાસે તે ભોગવવા ને શેભાવવા તાકાત છે? મહાસભામાં તે છે 
એમ આપણે કહી શકીએ છીએ, કારણુ જે સત્યાગ્રહ દ્દારા આપણે તે 
ળવી છે. જેકે તે હોય તો જ સ્વરાજનો હક સિદ્ધ થાય એવું તો 
નથી જ. હિ'સક યુદ્ધનો નેતા એ શક્તિનો દાવો નહિ કરી શકે. 
તેથા તો સેનાપતિની સરમુખત્યારીઓ લાંખો વખત ટકતી નથી, એમ 
ઇતિહાસમાં આપણે જેઈ એ છીએ. આમ જે નવું રચવાની તાકાત 
%ળવવી એ સત્યામ્રહનો મોટે! ગુણુ છે." સત્યાત્રહ સમાજ્ધમ તું જ 
અગ છે તેથી તેમ બની શકે છે. 
પડ 

આવી તાકાતને માટે લોકમાં અક્ષરસ્ાન જેઈ એ જ કે અમુક 
રાજકારણી જ્ઞાન ન્નેઈએ ને સ્વતત્ર ખુહ્િ જેઈ એ એવો, ખાસ 
કરીને ભણેલા વર્ગાનો, વહેમ હોય છે. જેમતે માથ્રે આગેવાનીનું 
કામ છે, દોરવાનું કામ છે, તેવાએ માટે આ કદાચ સાચું ગણાય. 
તેવાઓનતે માટેય આ બધેં તો શણુમાર જ હશે; તેમની પાસે મુખ્ય 
તો સેવાઇત્તિ અતે લોકપ્રિયતા જેઈ શે. પરતુ, સામાન્ય લે।ક માટે 
પણુ આ આવડત ન્નેઈએ એમ કહેવામાં તો ભણેક્ાનો પોતાના 
પર્‌થી તાર્વેલેો પૂ્વમ્રહ જ હોય છે. જેમ કે, અ ગ્રેજ બધાને શીખવવું 
નનેઈ એ; તે વિના તેઓ નવી દુનિયા ્નાહે સમજી શકે, એવો આજ 
પણુ ધણા પ્રામાણિકપણે મત ધરાવે છે. અહીં આગળ એમ પણુ 
અથ નથી સમજવાનો કે લોકમાં અક્ષરસાન વગેરે હોવું તેનો તત્ત્વત: 
વિરોધ કરાય છે. આ બધી જરૂરો સત્યાગ્રહના યુદ્ધની દજ્િએ જ 
આપણે વિચારીએ છીએ. 

એ ખધાની સુંદર સ વાદરૂપે ચર્યા “ગાંધીજની જુબાની 'માં મળી 
આવે છે તે જ અહી' નેવી ઉત્તમ થરે : 

“શ્રી. સેતલવાડે પૂછચુ':-- ગમે તેવો પ્રમાણિક માણુસ રાય 
તોપણુ ખીન્ન પ્રમાણિક માણુસો અને પોતાની વચ્ચે સત્યને વિષે પણ 
મતભેદ તો હોય છે એમ આપણે નઈ એ છીએ. ત્યારે સત્યને નિણ'ચ 
ડે. કરી શકે? 


પભ્રૃ 


સલ્યપ્યહની સોસાંસા 


ગાંધીજી -- દરેકે પોતાને સારુ કરવો! રહો. 

પ્રશ્ન --- પણુ જેટલાં માથાં તેટલા મત હોય છે એટલે ગાલમાલ 
થવાને સ'ભવ નથી રહેતે ર 

જવાખ -- મને એમ ભાસતું નથી. 

સ૦ -- પણુ એક જ સત્યને શોધતાં દરેક માણુસ જદા જુદા 
અભિપ્રાયો ખાંધતો જ આવ્યો છે. ન 

જ૦ -- તેથી જ અહિ'સા એ સત્યાત્રહને આવશ્યક ભાગ છે. ા 
તે વિતા, હું કબૂલ કરું છું કે, ગોલમાલ થાચ એટલું જ નહિ પણ્‌ તેથીયે . * 
વધારે દુ:ખદ પરિણામો આવવા સ'ભવ રહે. 

સ૦-- ત્યારે સત્યનો આગ્રહ રાખનાર માણુસ ચારિગ્યમાં અને 
ખુદ્ધિમાં કુશળ હોવે! નેઈએ એમ તો તમે કબૂલ કરશે ? 

જ૦-- ના જી. સત્યાગ્રહને પૂરતા સત્યના અને અહિ'સાતા તત્ત્વની 
આશા છું બધામાં રાખુ'. ધારો કે જાએ કાંઈ સત્ય શોધી કાઢયુ' અને લએ 
તથા શએ તેને સ્વીકાર કર્યો; પછી લમાં અને મમાં વાના જેટલાં જ ઊ'ચાં 
ચારિત્ર્ય અને બુદ્ધિની જરૂર સત્યાચરણુને સારુ હું નથી સ્વીકારતો. 

સમ -- ત્યારે આને! અર્થ એ થનો કે, એક માણુસ નિણુંચ કરે 
અને તેનાથી ઓછા ચારિત્ય અને ુણિવાળાગાએ આંધળા થઈને 
તેનું અનુકરણ કરવું. 

જ૦ -- આંધળા થઈને અનુકરણુ કરવાની વાત મારા આગલા 


. જવાખમાંથી આપ નથી ઘટાવી શકતા. છું જે કહેવાને ઇચ્છું છું તે આ 


છે: માણસ પોતે સ્વત'ત્ર રીતે ને શોધે કરી સત્ય ખે!ળવા ૪ ઇચ્છે 
તો જેઝઞે અમુક વિષચ બાબત શોધ કરી હેોચ તેને એ સ્વીકાર કરે 
અને પછી કોઈને તુકસાન પહોંચાડયા સિવાચ સત્યમાગે' ચાલે. આમાં 
અમુક માણુસની શોધ થોગ્ય છે કે અયોગ્ય, ખરી છે કે ખોઠી, તે 
ન્તણુવા પૂરતો બુદ્ટ્રિના ઉપયોગ દરેકે કરવો! રલો છે. એટલે સત્યાગ્રહમાં 
અ'ધરથદ્ધાને કયાંચે અવકાશ નથી. 

સ૦ -- ત્યારે તમારા ધોરણુ પ્રમાણે તો એમ થયું કે, ચારિત્ય- 


કુરાળ અને બુદ્દિકુશળ માણસ જે નિણુ'ય કરે તે તે પ્રમાણે બીન્નઓએ 


આંધળાભી*ત ખની વતલું, કેમ કૈ તેએ ઓઇછી ખુદ્દ્ને લીધે સ્તતત્ર 
નિણું'ય નથી કરી શકતા. 

જ૦--- આપે મારે વિચાર બરાબર મૂકયો ન ગણાય. મે' કહુ કહુ 
અ'ધ અનતુકરણુને માતતે। જ નથી. સામાન્ય માણસમાં કામ કરવાની જેટલી 
રાક્તિ છે તેથી વધારે શક્તિની. જરૂરિયાત "સત્યાગહમાં મે માની નથી. ક 


સત્યાચહી સેનપ. ૨૦૭ 


સત્યાગ્રહમાં સ'ખ્યાબળના સ્થાન બાબતની એટલી જ રસિક 
ગ્રશ્રોત્તરી હુવે જેઈ એ. * 


“સન --છું માનું છું કે, અમુક હિલચાલની ક્તેહનો આધાર તો 
કો અનુયાયીઓની સખ્યા ઉપર રહે છે. 

જ૦ --- સત્યાગ્રહને વિષે એવું ક'ઈ ખાસ છે એમ છું કબૂલ ન 
કરુ'. સત્યાગહુમાં એક જ શુદ્ધ સત્યાત્રહી વિજય મેળવી શકે છે.” 
એવા જ ખીન્ન. એક સભ્યના પ્રશ્નના ઉત્તરમાં ગાંધીજએ જણાવ્યું 
હઉતું:-- 

“ ખીજી લડતેોને વિષે એ વાત ખરી છે. પણ સત્યાગ્રહમાં ન્નેકે 
સ'ખ્યા હેય તો ન્નણે સારુ',. તથાપિ સત્યાગ્રહ સ'ખ્યાની ઉપર શુદ્લ 
આધાર નથી રાખતે।.” 

સ૦ -- પણુ તમે જેમ બને તેમ વધારે માણસો! સત્યાગ્રહમાં 
નતેડવાનો પ્રયત્ન તે જરૂર કરે।-- 

જ૦ -- એ પણુ સર્વા'શે બરાબર નથી, કેમ કે સત્યાગ્રહનો આધાર 
તો કેવળ સત્ય ઉપર અને સત્યાગ્રહની તપશ્ચર્યા ઉપર રહેલે। છે. 

સ૦ -- પણુ એક માણુસનેો અવાજ શ્ાજપ્રકરણી મામલામાં 
કેટલું કામ કરે? 

જ૦ -- એ ધણું કરે એ ખબતાવવાને। મારે પ્રયત્ન છે. 

સ૦ -- તમે માનો છે! કે અગ્રેજી અમલદારો એક માણુસનું 
ક'ઈ સાંભળે? 

જ૦ --- એવું બનેલ મે' ન્નેયું છે. લોર્ડ બેન્ટિ'ક કેશવચ'2 સેનને 
સારુ મિ૦ બેન્ટિક બન્યા. 

સ૦ -- પણુ એ તો! તમે'એક ભારે માણુસના દાખલે! આપ્યો. 

જ૦ --- સામાન્ય માણુસ પણુ નીતિ કેળવી રાકે છે. ન્નેકે 
અક્ષરજ્ઞાનની જરર હૈં માનું છું અને આપણી પ્રન્તમાં ધણા નિરક્ષર 
છે, તોપણુ સયાગ્રહનો મ'ત્ર કેવળ નિરક્ષર માણુસોને પણુ આપવામાં 
જરાયે અડયણુ ત આવે એવે! મારો બહેળે અતુભવ છે. 

સ૦ -- દક્ષિયુ આફ્રિકામાં તમે ફતેહ મેળવી શકયા એનું શું 
કારણુ માને છે ? 

૪૦ --- સામાન્ય રીતે એમ કહી રાકાચ કે, તયાં ધણાં સ્્રીપુરૃષે 
જેલ જવા તેમાર થયાં અને જરાચે મર્યાદા ન મેલી અને શાંતિ “તળવી 
શકયાં, એ કારણુ ઠું ફ્તેહર્તું માતું છું. . 


૨૦૮ સત્યપ્ચયકની મોમાંસર સ 
 સથ-- ત્યારે તમે એમ કબૂલ નહિ કરો કે સત્યાગ્રહની 
લડતમાં પણુ તમારે ઘણા માણુસોની જર્‌ર તો! ખરી? 
જ૦-- ના ૬૪. ઘણાં માણુસો હોય તે ફતેહુ વહેલી મળે એમ 
છું માનું છું ખરો, પણુ તે વિના ન જ મળી શકે એવું હું નથી માનતે।. 
દક્ષિણ આક્રિકામાં ન્નેકે સ'ખ્યાને લીધે જેર મળ્યું એમ કબૂલ કરવું 
જ ન્તેઈએ, છતાં લડતનું ખરુ' રહસ્ય અને ખરુ' નેર તે તેની શુદ્ધતામાં 
અને જનટ્ટ સાધનોમાં હતું, એવી મારી દઢ માન્યતા છે. અને સાધનની 
શુદ્ધતાને લીધે હું દૃક્ષિણુ આક્રિકામાં પ્રતિકૂળ સ'નતેગા છતાં દક્ષિણ 
આક્રિકાના અચેસરોની સહાનુભૂતિ મેળવી શકયો હતે. વળી જેઓ 
ખુનામરષીને વિષે શ્રદ્ધા રાખનારા છે તેવા માણસોના ઉત્સાહને પોષી 
રકે એવું ધામિક સાધન તો સત્યાગ્રહ જ છે.” 
ન્વ 
સત્યાગ્રહી સેનામાં બહેનોનું સ્થાન કેટલું બધું છે તે બારડોલી 
| અને ગઈ લડત પછી જણાવવાની જરૂર નથી. સત્યામ્રહની શાંત લડતમાં 
બહેતો પણુ ભાગ લઈ શકે છે એ વસ્તુને માંધીજએ તેનું ખાસ પસ'દ 
કરવા લાયક લક્ષણુ ગણ્યું છે. હિ'સક લડતમાં તેમ બનવું અશ્ચકય છે 
એ કહેવાની જરૂર નથી. રશજ્ઞિયામાં બહેતોને પણુ તેને માટે તૈયાર 
કરવામાં આવેલી, પણુ તેનું સારું પારેણુમ આવ્યું એમ નથી કહેવાતું. 
તે ગમે તેમ હેય, દિ'માં તો તેવા અખતરો પણુ અસ'ભવ છે, એ 
આપણું સદભાગ્ય છે. 
સત્યાત્રહ લોકન્નગ્ૃતિ અને લોકકેળવણીનુ' વ્યાપક સાધન છે, 
તો તે લોકના અર્ધા ભાગ જેટલી જે બહેતો ગણુઃય તેને ન પહોંચે 
તો તે દાવો ખોટો જ &રૈે, અહિ'સા અને સહનશક્તિ તથા આગ્રહ 
જેમાં જરૂરી હોય તેવાં કામોમાં બહેનો તો પાણીમાં માછલીની જેમ 
મહાલી શકે. માત્ર તેમને લડતમાં દાખલ થવા જેટલી પવિત્રતા હેવી 
બ્નેઈ એ. એથી તો સત્યામ્રફી લડતમાં બહેનોની હાજરી ખેવડી આશીર્વાદ 
સમાન નીવડે : વાતાવરણુતી પવિત્રતા સચવાય અને ક્રાંતિની ખાતરી મળે. 
સત્યાત્રહ-યુગમાં થયેલી બહેનોની જાગૃતિ અને અનાયાસે તેમને 
મળેલી કેળવણી એ ગાંધીજતી સી-સેવા સ સારસુધારકે પણુ મુક્ત ક હે 
 વખાણુ કરવા જેવી છે. આને લીધે આપણું યુદ્ધ કેટલું બધું આગળ 


' સહત્યાચહી સેનપ ૨૦૯. 


_અપ્યું છે એતો ચોક્કસ આંક કાઢવો મુસ્કેલ છે. વર્ષોથી નહિ પણુ 
' _જમાનાઓથી દબાયેલી બહેતોતે એક દોઢ દાયકામાં દેશસેવામાં પુરુષેની 
સાથોસાથ કરી દેવાનું માન ગાંધીજતે જ ધટે છે. આજે તો તેએ 
'જેલ જવા સુધીની પણુ હિંમત કરી ચૂષી છે. 

પુરુષાની જેમ ઓએ જાહેર જીવનમાં રસ લે એમ ગાંધીજી 
હમેશ કહેતા આવ્યા છે. ખેડાની લડત વખતે એક સભામાં આઓઓની 
હાજરી ન ન્નેતાં તેમણે કક્યું, “ મારી ઉમેદ હતી કે આ સભાની 
અ'દર બહેતો પણુ આવશે. આ કામમાં જેટલી પ્રુરૃષાની તેટલી જ 
સ્ત્રીઓની જરૂર છે. મતે લાગે છે કે સ્ત્રીઓની વધારે હશે. જને રીએ 
આપણા કામકાજમાં સામેલ હોય, આપણા દુઃખમાં ભાગ ભરનારી 
હેય, તો આપણે વધારે કામ કરી શકીએ. ” ખીજી એક સભામાં 
બહેનોને ઉદ્દેશીને કહ્યું, “ તમે તમારા ધણીને પરણ્યાં છે, ધરેણાં કે 
ઢોરને નહિ. તમારા ધણીઓએ લીધેલી પ્રતિજ્ઞા પાળવામાં તમારે મદદ 
કરવી એ તમારો ધમ છે. ” બીજી સભામાં વળી તેમને આમ કહ્યું 
હેવું, “ બૈરાંએએ પણુ પ્રતિજ્ઞા નનળવવી. જે બૈરાં રેકીલાં ન થાય 
તો એમનાં છોકરાં પણુ નમાલાં થશે.” 

સત્યામ્રહુ-યુગની એ શરૂઆત હતી. ત્યારે પણુ આ વાત સમજતાં 

ખહેતોને વાર્‌ ન લાગી. લડતતા અ'તમાં તે બાબત થયેલી મુંબઈની 
એક સભા આગળ બહેતોના કામનુ વણુન કરતાં તેમને આવું પ્રમાણુ- 
પત્ર આપ્યું હતું, “. ખેડામાં માત્ર પુરુષો જ તિ, પણુ સ્રીઓ પણુ 
આ લડતમાં સામેલ રહે છે. ગામડાંઓની સભાઓમાં એક અલોકિક 
દેખાવ થઈ રહે છે. તેએ કહે છે કે, “ સરકાર ભલે અમારી ભેંસો 
લઈ જાય, દાગીના લઈ જય અને ખેતરે। ખાલસા કરે; પણુ અમારા 
મરદોએ લીધેલી પ્રતિસ્ા પાળવી જ જેઈ એ. ' આ લડત ભવ્ય છે, 
બભ્યાપફક છે. એની સુવાસ દરેક ઠેકાણું બ્યાપી જાય છે, ” 

ખારડોલીની લડત નઈ એ તોપણુ એ જ જાતનો : અનુભવ 
દેખાય છે. બૃહેતો પાસે એવી જ આશ્ચા સરદારે રાખી અતે તેમણે 
એવી જં યશસ્વી રીતે તેના જતરાબ આપ્યો. મહાદેવભાઈ ઇતિહાસમાં 
બહેનોના જ્ાોંગ બાબત લખે છે, “ ખારડોલીતો ખેડૂત ગમે તેવો સાદો 


સ-૧૪ 
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ભેળા હરે, પણુ પાવિત્રતામાં, સચ્ચાઈમાં તે બારડોલીની બહેતોની સાથે 
સરખામણીમાં ન ઊતરી શકે, .... આવી બહેનોને પ્રથમથી જ તૈયાર 
ફરવા માંડીને સરદારે પોતાની લડતનો પાયે પાકે ક્યો હતો. જેમ 
જેમ લડત વધારે આકરી થતી જતી હતી તેમ તેમ બહેતો વધારે 
બળવાન થતી જતી હતી. ” 

_લ્રડતની શરૂઆતમાં જ સરદારે ખહેતોને નોતરી હતી : “ તમે 
પુરૃષો એકલા જ સભામાં આવે છે. તમે કહેનાતા મોટાઓનુ' જેઈ ને 
મલાજે શીખતા જતા દેખાઓ છે. પણુ $ું કહું છું કે જને આપણી 
ખહેતો, માતાઓ, આઓ આપણી સાથે નહિ હેય તો આપણુ આગળ 
ચાલી શકવાના નથી. કાલ સવારે જમીઓ આવશે. આપણી ચોન્ને, 
વાસણે, ઢોરહઢાંકર લઈ જવા જપ્ીદારો આવશે. જે આપણે ખહેનેોને 
આ લડતથી પૂરી વાકેશ્ગાર નહે રાખી હોય, તેમને આપણી જ્નેડે જ 
તૈયાર કરી નહિ હેય, આ લડતમાં પુરુષતા જેટલે જ રસ લેતી નહિ 
કરી હોય, તો તે વખતે તેઓ શું કરશે ? ખેડા જિલ્લઃતા મારા 
અનુભવોમાં મે જેયું છે કે, ધરનું હોર છોડી જવામાં આવે ત્યારે 
સ્રીઓને લડતમાં કેળવવામાં ન આવી હેય તો મોટો આધાત પહોંચે 
છે. માટે તમે બહેનોને લડતમાં બરાબર કેળવો.”” 

. ગયા વર્ષની લડતમાં બહેનોના ભાગની વાત એટલી તાજી છે 
કે તે કહીને વધારે લબાણુ કરવાની જરૂર નથી. ઢ્ારૂઆતમાં જ 
ગાંધીજીએ બહેતોને માટે કામ ખોળી આપ્યું હતું: “હું એમ દાવે 
કરીને કહી શકુ છું કે, હિંદુસ્તાનતી ખહેતેો ધારે તો પુસ્ષતા કરતાં 
વધારે ફ્રાળા ભરી શકે એવી આ લડત ગોઠવાયેલી છે. . . . જેટલે 
અશે જ્યાં રે'ટિયો ચાલ્યો છે તેટલે અ'શે ત્યાં આઓએઓની જગૃતિ થયેલી 
છે. આમ વિચાર કરતાં અને બહેનોની ર્સાવિનય ભ ગમાં ભાગ લેવાની 
અધીરાઈને વિચાર કરતાં મને તો એમ લાગ્યું છે કે, નને બહેને 
ખરેખર જેખમમાં ઊતરવા પચ્ઠતી હોય, હિ દુસ્તાનના જ નહિ પણુ 
જગતના ઇતિહાસ ઉપર પોતાની છાપ પાડવા ઇચ્છતી હોય, હિ 'દુસ્તાનની 
સભ્યતાનો પુતરુદ્દાર કરવા ઇચ્છતી હોય, તો તેમણે પોતાનું કાંધક 

વિશેષ છ્લેત્ર શોધી લેવું જેઈ એ.” મદ્યનિષેધ અતે વિદેશી વસ્- 


# 
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_બહિષ્કારનાં કામ પછી તેમતે ખાસ આપવામાં આવ્યાં હતાં. પીઠાં 
અતે દુકાનો પર્‌ પહેરે ભરીને તથા ખીન્ન પ્રચારમાર્ગોએ તેમણે જે 
ફામ કયું તે આપણે જણીએ છીએ. 


ગાંધીજીએ બહેનોને આ કામમાં નોતરી તેનો કેટલાક વિચારવ'ત 
લોકોએ એવે વિરોધ કર્યો હતો કે, એવાં કામમાં તેમતે નાખવાથી 
ખહેતોને ખરાબ માણુસોના હુમલાનું જોખમ રહે છે. આ ખીક સાચી છે 
ખરી, પરતુ તેનો ઉપાય કામ ન કરવું એ ન હેય, નને સ્ત્રીને માટે 
આ ખીક સ્વત'ત્ર ભારતમાં ન હોવી જેઈએ એમ સ્વીકારીએ,-- 
અને તે તો સ્વીકારવું જ બજ્નેઈ એ,--તો તેને માટે આજથી જ 
તાલીમ હેવી જોઈ એ. “પાણીમાં પેઠા પછી હવે તરવા શીખ્યે જ 
છૂટકો છે, નહિ તો તળિયે જઈશું ”-- એ આપણી દરેક પ્રભત્તને 
લાગુ પડે એવું વિધાન છે. પણુ ખહેતોના કામની સાથે જ યાદ 
રાખવાની એ વાત સાચી છે, જે આપણે શરૂઆતમાં જ નજ્નેઈ હતી, 
% તેમને પવિત્રતાનું વાતાવરણુ પુસ્ષ્રોાએ કરી આપતું જેઈએ. તો જ 
તેમને કામમાં નોતરવામાં અથ છે અને બહેતેો પણુ તે કરવા 
આવવાની છે. 


બહેનો સાથે વાનરસેનાની સેવા પણુ યાદ આવ્યા વિના નથી 
રહેતી. સત્યાત્રહૂતી સામુદાયિક લડતમાં ખાળક પણુ ભાગ લઈ શકે છે 
એ ગઈ લડતે સિદ્ધ કયું” છે. અને તેમણે સ્વય સ્ફૂરણાથી પોતાને 
ભાગ શોધી લીધે એ મોડું આશ્ચર્ય છે. એમાં ગાધીજએ સત્યાગ્રહુ- 
યુદ્ધના સાચા નાયક, ઈશ્વરતો હાથ જ્નેયો એ જરાય અશ્રહ્ેય નથી. 
નાનાં બાળકો પોતાની મેળે તાલીમ લે, વ્યવસ્થા ઉપન્નવે, અને પોતાનાં 
પ્રિય રમકડાં, પતગ, તથા દારૂખાનાનો યશસ્વી બહિષ્કાર કરી દેખાડે 
એ સયાગ્રહના યુદ્દતી અપરિમેય સ'ભાબ્યતા દેખાડવાને પૂરતું પ્રમાણુ 
છે, બાળક્રો પાસેથી બાળહઠની જરૂર અપેક્ષા રખાય. સસ્કારી પુરુષને 
--તે અમલદાર હે કે ખરે થયેલો સત્તાધીશ હો -- તે ઊલટી 1પ્રેય 
 હ્ષાગે, કેમ કે એને પણુ એમ કરનારાં બાળક નહિ હૉય ? એટલે બાળકની 
પાસેથી હિંસા કરે બળાત્કારતો પણુ ભય નથી. અને તેમના નનેચું' કામ 
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બ્યાપક સત્યાગ્રહમાં પાર્‌ વિનાનું પડેલું હોય છે. એક વસ્તુ વાનરસેના 
બાબત કહેવા જેવી રહે છે તે એ કે, સત્ય અને અહિ'સાના યુદ્ધમાં 
આવાં અણુધાર્યા' ક્ષેત્રોમાંથી શક્તિ ઊપજી આવે કે તરત લેોકનાયકે ' 


ને કેળવણીકાર તાલીમનો સંદેશો ત્યાં પહોંચાડવો એ આપણી જગૃતિ 
અને પુરુષાથનું સૂચક છે. 


પ્‌ 


છેવટે, સત્યાગ્રહી સેનાની આંતરિક વ્યવસ્થામાં ડેકિયું કરીએ. 
છાવણીનું તત્ર, તેની ખર્ચબ્યવસ્થા, તેના હિસા્ખાકેતાબ વગેરે લડતની 
દૃષ્રિએ પણુ મહત્ત્તનાં છે. એમાં અવ્યવસ્થા થાય તો લડત જ ન 
ટકે અને લોકમાં વિશ્વાસ ખોઈ બેસાય. એટલે સ્વયસેવકની શિસ્ત 
કરતાંય આ ખાબતે। વિશેષ ધ્યાનપાત્ર હોય છે, એ પણુ છેવટે સ્વય- 
સેવકોના ચારિશ્ય પર્‌ જ “આધાર રાખનારી વસ્તુએોા છે. એટલે 
સ્વય'સેતકોની ભરતીનું કામ કાળજીપૂવક થવું જેઈ એ. 
ગયા વર્ષની લડતના મુંબઈના સ્વય સેવકો બાબત આવી ભૂકનો 
, ગાંધીજએ નવજીવનમાં પશારે કર્યો હતો તે જવાથી આ બાબત 
લેવાની સાવધાતીને કાંઈક ખ્યાલ આવશે. “ ધર ફૂટચે ધર જય' એવું 
એ લેખતું મથાળું કયું” હતું. (જુએ ન. જી. ૩-૫-૩૧ ) 
“પ્રથમ ભૂલ તો આપણે જ કરી. મહાયુદ્ધમાં સ્વચ'સેવકેની 
ભરતી કરતાં કેટલાક કારભારીઓએ પાછું વાળી ન્યુ નહિં. તેઓ 
પરિણામવેલા થયા હતા. તેમને ગમે તેમ કરી ભરતી કરી લાઠી 
ખાનારાની સખ્યા નળવવી હતી. સત્યાગ્રહનો કાયદો એવે! છે કે એમ 
લાલચમાં પડીને કાયદાની બહાર જ્રરતી ન કરાચ. સ્વય'સેવક થવાના 
નિયમને જે પાળે તે જ ભરતીમાં દાખલ થાય. નિયમપાલન કરનાર 
ન મળવાં કામ અટકવું લાગે તે! અટડવા દેવામાં સત્યાગ્રહીને વિજય 
છે. સત્યાગ્રહીનાો ધમ સત્યને વળગી રહેવામાં સમાપ્ત થાય છે. ફળ 
દેવાનું કામ ઈશ્વરતું છે. એટલે ફળ નજરે ન આવે તો સત્યાગણી 
ધીરજ રાખે.” 


*પક યુદ્ધમાં જેમ જેમ આગળના માણુસો પકડાતા નાય 
તેમ તેમ પાછળના લેકે બધું કામ સંભાળનારા થવાના, એ ખ્યાનમાં 


સલત્યપ્યહી સેના ૨૧૩ 


રાખીએ તોપણુ ભરતીનું કામ પૂરી ચીવટથી કરવાની જરૂર જણાય. 
 ર્ખદુ લોક પણુ તેમાં લાલચના માર્યા જેડાય તો છેવટે મુશ્કેલીમાં 
આવી પડાય, સામાન્ય સત્યાત્રહી તરીકે કામ કરવા સારુ અહિંસાની 
સર્યાદા નનળવી શકનાર ગમે તે લેક હોઈ શકે. પણુ સ્વય'સેવકનુ' 
કામ કાંઈક ચારિત્યની તૈયારીની આશા રાખે છે. એટલે તે બાબત 
કડકાઈથી જેવાવી જેઈ એ. 


ખીજુ', છાવણી સ્વય સેવકોને ઉડાઉ ---સમય કે પૈસાના --ન થવા 
દઈ શકે. જરૂર પૂરતો ખરચ જ સામાન્ય નિયમ હેય. લડત દરમિયાન 
પગારબંધી કામ નથી લઈ શકાતું એ પણુ યાદ રાખવાનું હોય છે. 
નાણાંનો દુબ્યય થાય તો લોકમાં લડતની અપ્રતિછા થાય ને સત્યાત્રહી 
શાખ ગુમાવે. છાવણીનાં કરકસર, સાદાઈ લે।કને માટે પણુ આદશ 
સમાન હોવાં જેઈએ. ખરચને હિસાબન્ચોક્કસ હાથે ચોખ્ખો રહેવો 
જોઈએ અને તેતી યોગ્ય હાથે તપાસ થઈ ને નહેરમાં મૂકવાની 
પ્રથા હેવી ન્નેઈ એ. 


સૈનિકની ઉદ્યોગિતા ને કાર્યપરાયણુતા તથા કામના ધોરણુ ઉપર 
લક્ષ રાખવાને રેજનીશી સરળ સાધન છે. દિવસમાં અમૃક વખતે 
આખી છાવણી ભેમી મળી સમત્ર કામનું સરવૈયું લે અને સધના 
કામની સૂચના આપવા કરવાનું કરે તે પણુ આવશ્યક હોય છે. આવી 
જાતનુ' સમૂહ-સ'મેલન તેના ખ્યેયની મૂરતિ સમાત અસર . હદય ઉપર 
કરે તો નવાઈ નથી, તેમ કરવાને જે સમુદાયની ઉપાસના નેવું 
કાંધ્કે રખાય તો બહુ મદદ થાય છે. સીધા લડતના કામ ઉપરાંત 
લેકાપયોગી અનેક કામો, --જેવાં કે, સફાઈ, ભજનમ'ડળી, કથાવાર્તા, 
કાંતણુપી'જણુનુ' . શિક્ષણુ વાનરસેના, વગેરે --- કરવાની જવાબદારી 
_જછ્ાવણીની જ છે. સ્વય'સેવકોની ફુરસદ એમાં મજરે ખેસાડી શકાય, 
તેથી લેકોતી સૌથે સહજીવનનો થતો અનુભવ લડતને પણુ કીમતી 
મદદ છે. સૈનિકો તો સ્વરાજ ભોગવતા જ ગણાય. એટલે તેમનુ 
સ્તરાશ્રયી અને સ્તત'ત્ર જીતન ન્નેઈ ને લોકને સહેજે તેની તાલીમ 
મળી ન્નય. 


૨૧૪ સત્યપ્યહની સીમાસપ 


છાવણીની આંતરિક વ્યવસ્થાની આવી આવી અનેક વિગતો 
ગણુ।વી શકાય, એ બધી આટલા ઉપરથી કલ્પી લઈ શકાય એવી 
છે. એક જ વસ્તુનું બધામાં મહત્ત્ત છે, જે ગાંધીજીએ સેવાદળની એક 
સભામાં કહી હતી, “ અહિંસક સૈનિક અહિ સાની પોતાના હેદ્યને 
વિષે પ્રતિછા કરીને ખેઠે હોય છે, એટલે એવું પ્રત્યેક કૃત્ય અને પગલું 
સત્યપૂત હશે, અહિ'સાપૂત હશે. એ પોતાને સવ કાળે અને સર્વ સ્થાને 
અઆહેસાના અઝજુશ તળે માનશે. ” એમાં એની વિજયની શ્ઞકિત અને 
તેને માટે આવશ્યક તાલીમ સમાઈ નનય છે. 


૧૫ 
અહિંસાની મગદૂર 


“સત્યાગ્રહી પોતાના વિરેધીને કદી નુકસાન કરતો નથી, પણુ વિનયયુક્ત 
દલીલથી ષો।તાની વાત તેની બૃષ્દિમાં ઉતારવાનૅ। પ્રચત્ન કરે છે; અથવા તે 
આત્મસમર્પ ણથી તેતા હુદ્ય ઉપર અસર કરવા કચ્છે છે. ”” 

--ગાંધીજી 

આ પ્રકરણમાં આપણે સત્યાગ્રહતી અસરકારક શકિત કેવી રીતે 
નીપજે છે તે સખી તથા તેની સામેના કૈટલાક ન્નણીતા વાંધાઓનેો 
થોડે વિચાર કરીશું. સત્યામહતી અહિ'સામાં તે વળી શી શક્તિ હોઈ 
શકે, ગેમ ધણુાને શકા પડે છે. લોકને તેના અહિ સાપ્રધાન ઉપાયોમાં 
જૂની ધાર્મિક ધરેડ જેવું એટલું બધું લાગે છે કે તેએ તેને એક ધમ- 
સિદ્ધાંત જેવું કાંઈક ગણીને વધારે વિચાર પષ્મુ કદાચ ન કરે, ખેશક, 
સત્યાત્રહ ધર્મ સિદ્ધાંત છે. પરતુ, ધમ એ વેવલાપણું કે બેખાફળાપણું 
નથી. તેને માટે તો એેમ કહેવાયું છે કે "ખરું રક્ષણુ કરતાર્‌ બળ જ 
ધમ બળ છે. 

રૃ 

સત્યાત્રડ એટલે શું તે વિચારમાં જ આપણે ન્નેયું કે સત્યાગ્રહ 
એ શરીરબળથી ઊલડું એવું આત્મમળ અને એનો સપૂણું અવેજ 
છે. એટલે શ્રી. મેગ તેમતી “ 75)13010817 તત 508૦૪) ૦1 


4 અહિ'સાની મગ૬૨ ' શ્જ્પ 


ઉતઇરવીમ'ક 3૫૦0-અ01લા૬ રિટકાંડા8108૦૯' (ગાંધીજના સત્યાત્રહનું 
'માનસ અને યુહ્દતીતિ) ચોપડીમાં શસ્મયુદ્ધકળાનાં સાધતા ને શક્તિ સાથે 
સત્યામ્રહનાં સાધનોની તુલના કરી એમ બતાવવા ગ્રેયત્ન કરે છે કે, તે 
શસયુદ્દતી શક્તિ જેવાં જ એટલું જ નહિ, પણુ તેનાથી પણુ વધારે 
અસરકારક છે. એ રસિક તુલના આપણે પ્રથમ ટ્રકમાં જઇશું. 

સામાન્ય લોકની સમજ એવી હોય છે કે, જે પક્ષ શઅયુદ્ધમાં 
શઝુના વધારેમાં વધારે લોકોને મારે તે જીતે; એટલે શઝુદળને 
વધારૅમાં વધારે ધાણુ કાઢવામાં ફતેહની ચાવી છે. ખરી સ્થિતિની 
આ જરા નાડી સમજ છે. જમન યુદ્દશાર્ત્રી વોન ક્લોઝવિઝ યુદ્ધની 
વ્યાખ્યા કરે છે કે, 

“ આપણી ઇચ્છા પૂરી કરવાની આપણા શત્રુ પર ફરજ પાડવાને 
ઇરાદે કરરામાં આવતી હિ'સા એટલે વુદ્ધ. ” 

પ્રાકૃત સમજ આવી જ હોય છે. પણુ ક્લોઝાવેઝ આગળ જણાવે છે 
તે લોકની ન્નડી સમજમાં ન આવી શકે એવી ઝીણી માનસશાર્મની 
વાત જે: 

“ હિ'સા, એટલે કે શરીરખળ . . . સાધન છે; શગ્ઠુને આપણી 
ઇચ્છાને ક્રજિચયાત વશ થવું પડે એ અ'તિમ સાધ્ય છે. આ સાધ્ય 
પૂરું પ્રાસ કરવા સારુ રાગુને નિઃરાસ્ર કરવે। જેઈ એ. એટલે, સિદ્ધાંતની 
દેછિએ નેતા, નિઃશસ્રીકરણુ એ યુદ્ધનો તાત્કાલિક ઇરાદે છે.” 

૧૯૧૪ના યુરોપીય યુદ્ધના ડેન્ચ સેનાપતિ માર્શલ ફ્રોક આ જ 
ભાવ સરળ ભાષામાં મૂડે છેઃ 

“ શત્રુંદળના કૅટલા મર્યા એના ઉપર (યુદ્ધનીતિને ) આધાર છે ? 
વધારે બ'દૂકે અને 'મશીન-ગન” કે તે વધારે સારી ન્નતની રાખીને વધુ 
લોકના પ્રાણુ લેવા એમાં તે સમાય છે ? શું આવા જડ સરસામાનના 
ઓછાવત્તાપણા પર જચાજયને આધાર છે? કે તેનાં કારણ! ખીનન' 
કશાં છે? એ કારણે।ાની રો।ધ યુદ્ધની માનસિક ધટનાના પૃથકરણુ 
હ્વારા કરી શકાય. . . . . “શઝુદળનેો નાશ કરવો તેના કરતા તેની 
હિં'મત હરી લેવી એ મોટે સુદ્દો છે. તમે રાઝ્ુ પર એટલી પ્રતીતિ 
પાડો કે તેની ખાજી હાથથી ગઈ છે કે તરત જ તમે જીત્યા જ છ 
જાગ્‌!. . - *અસુક વ્યક્તિને મારવાથી કે કચ્ચરધાણુ કાઢવાથી રગુને 


૨૧૬ ' સત્યપ્શ્રહની સી્સાસા 
હરાવી નથી શકતા. તેનામાં જીતવાની જે આરા હો છે તેને નાશ 
કરો એટલે તે હારરે.? બે પક્ષો વચ્ચેની તેમનાં માનસિક અને 
આધ્યાત્મિક બળની ઝપાઝપી એ યુદ્ધનો ખરે મુદ્દો છે. ” 
એટલે, શરમયુદ્ધમાં પણુ શ્રસ્ દારા સાધવાનું છે તો એ જ કે 
કોઈ પણુ રીતે શત્રુની શગુતાને માત કરવી; શ્રઝુનાં માણુસોને મારી 
નાખવાં એ તેનો સીધો મુદ્દો નથી. તેથી તો કેદ થષેલા શઝુને નિ:શરખ 
કર્યા પછી માનથી રાખવામાં આવે છે, અને કેઈ પણુ કારણે નાહુક 
કરવામાં આવેલી કતલ ખૂની અતે ધાતકી ધણાય છે. આ રીતે ન્ેતાં 
શઅયુદ્ધમાં પણુ અહિસા અમુક રીતે આવકારપાત્ર &રેલી છે. શસ્- 
યુદ્ધના આંતરરાષ્ટ્રીય કાયદાઓમાં હિ'સાનું ધાતઝીપણું અને અમર્યાદ 
જ'ગલીપણું એ છું કરવાનું રહસ્ય રહેલું હોય છે. સામસામે આવી 
ગયેલા શઝુને મારવાની વસ્તુ શસયુદ્માંથી બાદ કરીએ તો પછી, 
તેમાં પણુ વિનયમર્યાદા અને સજ્જનતારૂપી અહિ'સા ”નળવવી ન્નેઈ એ 
એ પરાપૂવથી યુદ્ધનતીતિમાં એક યા ખીજ રીતે સ્વીકારાથેલું નનેવામાં 
આવે છે. 
સયાગ્રહ પણુ શગુત્તને હરી લેવાનો જ ઉપાય છે; સામાને તે 
પણુ નિઃ્સ્્ર કરવા ધારે છે. પણુ તેની રીત આત્મખળ વાપરીને છે. 
એમ કરીને એ યુદ્દશાસ્ત્રમાં પણુ સ્વીકૃત એવી અહિ'સા સ'પૂણું 
વાપરી શકાય છે એમ બતાવે છે, અતે તેથી શસ્યુહ્દ સાવ બિનજરૂરી 
છે એમ સિદ્ધ કરે છે. તેનો દુવા તો એથી આગળ જઈને એવો 
છે કે, શર્યુદ્ધ જે ઇરાદો સાધવા માગે છે તે સયાગ્રહથી વિશેષ સધાય 
છે. જે શઝુત્વ એ સૃદ્દમ વસ્તુ છે, અને માશ*લ ફોક કહે છે તેમ, 
“ખે પક્ષા વચ્ચેની માનસિક અને આધ્યાત્મિક ઝપાઝપી એ જ યુહ્નો 
સાચે મુદ્દો છે, ' તો સત્યામહ જ ઉત્તમોત્તમ યુદ્ધનીતિ &રે છે. ન્ને 
યુદ્ધનું પરિણામ માનસિક અતે આપ્યાત્મિક બળ પર આધાર રાખે. 
છે, તો તેને માટે અનુરૂપ શસ્ત્ર પાશૃવ્ બળ નથી, પણુ સલામણહનું 
વિનયી શસ છે. તેથી તે સચોટ શસ્ત્ર પણુ છે. 
શઅયુહ્ધમાં શઝુનું, માનસિક ને આષ્યાત્મિક બળ ડગાવવા વિષે 
માશ્ચલ જ્વેક કહે છે, “ ગ્રઝ્ુની નીતિમત્તાના નાશ કરવાનો રસ્તો એ 
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છે કે તેનુ' પ્રયોજન સમાયું” ગયું છે એમ તેતે બતાવવું. એટલે કે, 
શખ્દના સ'પૂણું' અથમાં દિગ્મૃહતા, ભારે અસર કરે એવું કાંધકિ 
'અણુધાયુ” ને ભયકર? પગલું લડતમાં લેતું, એ રસ્તો છે. તેનાથી 
શઝુતી તક શક્તિ હરાઈ નય છે, અને પરિણામે વિચારણાશક્તિ પણુ 
નથી રહેતી, ” નવું કાંઈક શ્રસ્્ર યોજને કે નવી જ રીતે છાપો મારીને 
કે તેવ્રા પ્રકારેોથી શઝુને આશ્રય ચાકેત કરી દેવામાં આવે છે. 
સત્યાત્રહ શકિત પણુ સાચી રીતે વ્યકત કરાય તો સામા પહ્યને 
બરાબર દિગ્મૂઢ કરે છે, પણુ એનો માર્ગ “ ભય'કર ' પગલુ" ભરવાનો 
નહિ, પર'તુ એથી તદ્ન ઊલટું એવું “ અભયકારી ' પગલુ ભરવાનો 
છે, અહિસા “ અણુધારી' તે! છે જ, પણુ ભયથી શગુને વિચાર 
કરવાને ખદલે તેને અવેરથી શગુત્વ વિષે જ વિચાર કરતો કરી મૂકે: 
તેના હદયમાં જ નિઃશસ્્રીકરણુને। કીડે। ઉત્પન્ન કરે છે. અને જમંનીનો 
મહાન ફ્રેડરિક કહૅતો તેમ, “ને મારા સિપાઈઓ વિચાર કરતા 
થાય તો એક પણુ પછી લશ્કરમાં નહિ રહે.” આ વસ્તુ સાવ સાચી 
છે. તેથી તો લડતને। જુસ્સો પ્રશ્નમાં ને લસ્કરમાં નરી રાખવા 
અસત્ય અને તેના પરિવારનો છૂટથી ઉપયોગ કરવો પડે છે. સત્યના 
મઆગ્રહ સામે એ અસત્યનું શસ્ર પણુ બૂ હુ બની જય છે. રશિયાના 
સામ્યવાદીઓએ પોતાનાં યુરોપીય શઝુદળના સિપાધ્માં સાચી હકીકત 
ફેલાવીને તેમાં ફૂટ પાડયાને દાખલો આપણી પાસે તાને છે. 


આસ શઝુને વિચાર કરતો કરી મૂકવામાં આવે છે એટલું જ 
નહિ, પરતુ શગુત્વ બતાવવાને બદલે સયાગ્રહી ન્યાયપ્રિયતા અને પ્રેમ 
ધારણુ કરે છે. એટલે શ્રઝુત્વ, જે હમેશ શઝુત્વની પ્રતિક્રિયા ઉપર 
જ જીવે છે, તે પાછું પડે છે, અને સામા પક્ષમાં સાચા અય-માં 
નીતિનું ભ'ગાણુ પાડે છે. દ્ેષ સામે દદેષ ઊપજે તો જ દ્દેષનું કામ ચાલી 
રકે છે, પણુ જે ઠ્રેષ સામે અદ્દેષ હેય તો ઠ્ેષ ઠૅ'ડે પડે છે. આમ 
અહિ'સા સ્થૂળ ર્નાહે પણુ સછ્દમ ને સાચું નિઃશસ્ત્રીકરણુ કરાવે છે, 
તેથી તે ભયકર નહિ પણુ પાવક અને શુદ્દિકર હોવા છતાં શાસ્ત્રની 
ગરજ સારે છે. અને જે પાવક છે, શુહ્ધિકર છે, તેતે જ પડખે ત્રાહિત 
ત્રીજે પક્ષ અચૂક ઊભો રહે છે. એ પક્ષને માટે ખીજી ગતિ જ 
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નથી રહેતી. સયામ્રહ-યુદ્ધમાં આ ત્રીન્ન પક્ષતું સ્થાન વિચારવા ' 
જેવું છે. 


૨ 
કેટલાક લોક આ ત્રી'ન પક્ષની આવી તરપ્દારીને નખળાનું 
ઉપરાળીં' લીધા સમાન માને છે. ખીન્ન કેટલાક તેની લોલુપતા રાખે 
છે અને સલામ્રહું સ્વાવલ બી ને સ્વતત્ર છે એ ભૂલી ન્નય છે. આ 
મુદ્દો આપણે ટ્રેકમાં અહી' નજેપશિં. 
ગયા વર્ષની લડતની તહફૂખી પછી એક જણે ગાંધીજીને પુછયુ હતું, 
” , . . જે દુનિયા સામાન્ય રીતે માનવતાને અભાવ ખતાવે 
તે સત્યના ઈ શસ્ને। વિજય કયાથી થશે ? સત્ય અને અહિં'સાને વિજય 
થતે। હોય તે નિઃશસ્ર હિંદી પ્રન્નનું લોહી રેડાવું નનેઈનૅ દુનિયાનું લોહી 
ઊક્ળવું નેઈએ. તેવું નથી જ ઊકળ્યું. . , ,”'# 
સત્યાગ્રહના મૂળ સિદ્ધાંતથી જ વિરુદ્ધ, માનવતાની અશ્રદ્ધા બતાવીને, 
જક એમ સૂચવે છે કે, સયાગ્રહનું શરમ સચોટ નથી, અને નિબળનું 
છે: “નિઃશસ્ર શક્તિથી લડનારા રાષ્ટ્રની દશા એક સ્રી જેવી જ 
ગણાય. ” અને એમ કહેતાં તે સર્શાક્તિને પણુ લાંઠન લગાડે છે. તેના 
જવાખમાં ગાંધીજએ લખ્યું, 
 ઇજનિઃશસ્ર લડનાર રાષ્ટ્ની શક્તિને સ્રીની દશા સાથે સરખાવીને 
લખનારે અહે'સા અને સ્્રીની અવગણના કરી જે. સ્રીને નને પુરુષે 
નિચોવી ન હેત અથવા સ્રી ભોગમાં ષડી પુરુષને વશ ન રહી હેત, 
તો સરો પે!તાની અન'ત*“શક્તિ જગતને ખતાવી શક્ત. ગઈ લડાઈમાં 
તેણે પે!તાની શક્તિની થોડી ઝાંખી કરાવી છે. ન્ન્યારે પુરુષોના જેટલે 
જ અવકાશ સેવાકાર્ષતે સ!રુ તે મેળવી લેશે, પોતાની સ'ધશક્તિ 
વધારી મૂકશે, ત્યારે આ દેરાને “અને જગતને તેની અદ્ભુત રાક્તિનું 
દશન થશે.” ન 
' ડતાંટ0૦૯ બ ૪૦0૯ના લેખક ખેન્ક્નમિન કિડ તે પુસ્તકમાં 
સ્રીશક્તને ભવિષ્યની માનસ સ્જુતિનું મહાબળ વણુવી બતાવે છે તે 
યાદ કરીએ તો આ ગાંધીજીનું વાકય અક્ષરશઃ સાચુ' લાગે. પણુ આપણે 
અહિ સાશસ્ર વિષે ગાંધીજીનો જવાબ જેતા હતા. '* 


લાતી રહલ 


# જુએ “નવજીવન,? તા. ૩-૫-૩૧: “લેણહી કેમ ન ઊકર્ન્યું ?' 
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“જેના હાથમાં અહે' સારૂપી શસ્ર છે તે તિઃશસ્ર નથી જ. તેની 
પાસે પાશવી શસ ભલે ન હે।ચ, તેની પાસે દિવ્ય શસ્ર છે. અહિ'સ્રા 
થહ્માસ્ર છે ને તેને પહોંચી વળે એગઝું એક પણુ રાસ્ર વિધિએ આજ 
લગી ધડયુ' નથી, ધડી શકશે નહે. પણુ એટલું છું કબૂલ કરી લઉ' કે 
હિ'દૃસ્તાને અહિ'સારાસ્રની પૂરી ઓળખ નથી કરી, હિ'દૃસ્તાને તેને 
ઉપયોગ યુક્તિ પૂરતો જ કા છે, ને તેથી તે દૂબળાના રાસ જેનું લાગ્યું 
છે. અને તેથી જ ઉષર્‌ પ્રમાણે પ્રશ્ન ઊડી રાક્ચો! છે, ને તેથરી જ 
દુનિયાનું લોહી ઊકળી નથી ઊઠયું. દુનિયાએ આપણને છેક નિરદોષ 
નથી માન્યા. તેણે આપણને હોશિયાર યુક્તિ કરતારા તરીકે ઓળખ્યા 
છે, ને તેવાની ઉપર્‌ પડતા'લાકઠીપ્રહાર્થી જે લાગણી ઉરકેરાઈ શકે તેટલી 
લાગણી ઉશ્કેરાઈ છે. આ ઉપરથી છું તો નિરાશી બાંધુ'$ ને ચુક્તિ- 
રૂપે વપરાયેલી અહિં'સાથી દુનિયામાં આટલે કોલાહલ સચ્યો તે 
ક્યારે હ'દુસ્તાન શુદ અહિંસાને ઓળખરો ત્યારે કેટલો કોલાહલ 
મચશે? જવાખ: દૃનિયાનું લોહી ૧કળી ઊઠશે.”” 
આપણુ આ ખંડની શરૂઆતમાં જ નેેયું કે લેોકમતની આ 

સિવાય ખીજ ગતિ જ નથી. તેતી એકમાત્ર શરત એ છે કે આપણે 
આહે'સા પૂરેપૂરી પાળવી નનેઈ એ, તે પાળ્યા પછી લે।કમત મેળવવાની 
લેલુપતા પણુ ન રાખવી પડે. જેમ ગાયને પકડવાથી તેની વાડી . 
આપોઆપ આપણી પાસે આવે જ છે, તેમ અહતિ'સા ષકડીએ તો 
તેતા વત્સ સમાન સમાજ તેની પડખે ઊભો જ રહેશે. આવા સ્વાવ- ' 
લ'બનને--કેમ ક અહિસા ધારણુ કરવા માટે કશા અવલ'બનની જરૂર 
નથી, પાતાના આત્મબળનું જ તેમાં કામ છે,--નિખ'ળતા કહેવી એ 
ભાષાનું અને માનસશ્ાસ્ત્રનું અજ્ઞાન જ કહેવાય. 


પિજ્ઠપેષસુ કરીને પણુ, ટ્ર'કમાં અહિસાનું સત્યાગ્રહમાં સ્થાન 
સમજી લઈએ. સત્યાગ્રહનો સાદો અર્થ આટલે! જ થાય કે, ગમે તે 
ભોગે પણુ, આપણુને જે સાચું લાગે તેતો આમ્રહ રાખવો. પોતાને 
જે ભૂલ લાગે તેને “તાખે થવું એ નામોશીભરેલું છે. પ્રાણુ જય 
તોપણુ તે ભૂલને તાખે ન થવું એ જ માત્ર એક સાચો! અને આબરભર્યો 
માગ છે એ સમજવું કઠણુ નથી. એમ થાય તો જ દુનિયા ભૂલમાંથી 
કદી મુક્ત થવાની હોય તો થાય. જે ખોટાથી આત્માને પન્નિ પહોંચે 
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એમ હોય તે ખોટાતો ત્યાગ કયે: જ છૂટકો, તેના સબ'ધમાં લેમૂક 
ન થઈશ્ષકે,.” (ગાંધીજી) 

આવા સથામ્રહી માણુસે સામાજજક ભી ખાતર પણુ 
આટલું તો સમજવું જેઈ એ કે, પોતાના આગ્રહી કૃયતો ગેરકાયદે 
ખીનનને નુકસાન ન કરે એમ હેવું “નેઈએ. એક નાગરિક . તરીકે 
એ તેની ફરજ છે કે, તે એવી રીતે પોતાનું કામ કરે કે જેથી તેતુ 
બૂરું પરિણામ પોતે જ ભોગવે. સારું પરિણામ હશે તો આખે સમાજ 
“તેનો લાભ લે તેમાં તેતે વાધો હોય જ નહિ. . 

વળી, જે વસ્તુ મને સાંચી લાગે 'તે પશુખળ વાપરીને પોતાના 
વિરેધીને માનવાની પરજ પાડવાનો ગ્રેયત્ત કરવો તે જગલીપણું જ 
ગણાય. સાચો કાયદો પણુ તેમ કરતાં અટકાવે. એટલે મારે માર્ગ 
ખુદ્દિ અને આચાર દ્વારા જ પ્રચાર કરવાનો હોઈ શકે, અને તેમ 
કરતાં મારા પર જે દુ:ખ આવી પડે તે પ્રસન્નતાથી સહન કરી 
સામાતા હૃદયને 9વતાનેો હોવે! જેઈ એ. આવું બાલેદાન કદી અફળ * 
નથી જવું એ માનવજાતની અમર શ્રદ્ધા છે. 

આવી બલિદાનશકેત અથવા શહીદપણું અને ધરણાની શક્તિમાં 
મોટો ફરક છે. ધરણું કે ત્રાગુ સામાની દ્રયાપ્માઉ ્ત્તિ ૫ર અસર 
પહોંચાડવા તાકે છે. દુકાનદાર પાસેથી પૈસે! લેવા” ધરણું લઈ ને ખેડેલે 
બાવો કશા સયને ખાતર સહન કરતો નથી ખેઠો હોતે. તે તો દુકાન- 
દારની દયાણંત્તિનો દુરુપયોગ કરવા ધારે છે. સયાગ્રહી આવે! સ્વમાનભ'ગ 
પોતાને હાથે ન થવા દૅ---કેઈ પણુ સ્વમાર્નામય મામુસ નહિ થવા 
રે. લોભી માણુસ કદાચ ગરજનેો મા રચો કરે, પણુ સથાત્રહી લોભી નથી, 
જ્ોધનાં દ્યાદાન યાચનાર્‌ નથી. તે તો સામાની ન્યાયબુદ્ધિ અને સહુદયતા 
જગવીને સમત્ર લોકના ભલાનું કામ તેની પાસેથી કરાવવા ચાહે છે. 
ગાંધીજી કહે છે એમ, સવ્યામહમાં ખેવડે ગુણુ છે: “સત્યાગ્રહ કરનાર 
તેથી ચડે છે, તેમ જ જેતી સામે તે કરવામાં આવે છેતે પણુ તેથી 
ચડે છ્ે, 27 

સયામ્રહના આ ગુણુની ઉત્પાત્તિ તેમાં રહેલી નખ્રતા અને ધીરજને 
 શીધે છે, જેને ધષ્ય।ા નિર્બળતા માનવાની ભૂલ કરે છે. સયાત્રહી નખ 
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છે, કારણુ કે તે પોતાના સચને ત્રિકાલાબાધિત નથી માનતો, --કેોઈ 
પણુ સમજુ માણુસ ન માને. તેથી તે ધીરજ ધરે છે, સામા પક્ષની 
દૃણિ સમજવા થીબલે છે, ને તેમાં સાચું' લાગે તેટલું સ્વીકારે છે. આમ 
કરતો ૭તાં, પોતાની ્ણિ જ્યાં સુધી સાચી માને છે લાં સુધી 
તેને વજસમાન અડગતાથી વળગી રહે છે. આમ, સયામ્રહ એક પ્રકારની 
હુંદ્યપરેવ્તનતી સતત ચાલતી ક્રિયા છે. તેતી ખૂબી એ છે જે ખેઉ 
પક્ષ તેમાં ભાગ લે છે : દુરાત્રહી પક્ષ તેતી જડતા કે કઠોરતાથી, તો 
સત્યામ્રહી પક્ષ તેતી અહિંસા અને નમ્રતા તથા ધીરજથી. ખેઉ પોત- 
પોતાની દણ્તિએ સલના જ આવિષ્કાર માટે મથે છે. જૂડો પક્ષ પણુ 
રૃખીતી રીતે તો સત્યને સંતાડવા મથે છે, પણુ સત્યામ્રહીના સત્ય 
વચન અને ખલિદાનથી તે વધારે જૂડે પડતો જય છે તે મૂ'ઝાતો 
જય છે, 

“સચામ્રહમાં ગુપ્તતા ન હોવાથી, આવી સત્યાસત્યતી રસાકસી 
જાહેર રીતે થતી હોય છે. એટલે આપોઆપ સમાજ તેમાં ત્રીન્ન પક્ષ 
તરીક ભાગ લે છે અને તેમાંથી લોકમત ઘડાય છે. ન્યાં સત્ય છે, 
એટલે કે જ્યાં તેને વ્યક્ત કરવાને માટે આવશ્યક એવાં ધીરજ, નમ્રતા 
તથા ત્યાગ છે, ત્યાં તરત લેકકમત વળવાનો જ. એને માટે સથામ્રહીને 
કરે નાખે! પ્રયત્ન નથી કરવો પડતો. આમ સચાત્રહ સમાજની ખધી 
જ ઉત્તમોત્તમ શક્તિનો પોતાના પક્ષમાં સ'મરહ કરી લે છે. સયામ્રહુ 
સમાજપેષક હોઈ તેને તેમ કરતાં મુશ્કેલી નથી આવતી. 

એમ કહેવાય છે કે, મહાન આદર્શો ગ્રજ્ન પોતાના લેહીનું 
સિ'ચન કરીને સ્યાપી શકે છે. અનેક કાંતિઓ અપાર ખૂનરેજી કરે 
છે એ ખરુ, પર'તૃ એક.વસ્તુ તેમાંથી નીપજે છે તેની ના ન કહેવાય 
%, તેની પાઠળ રહેલ કોઈ વ્યાપક આદશ પ્ક્નહદ્ય પર્‌ ચોંટી ન્નય 
છે, જેકે તેની ફાતિ તો ઊલટી જ હોય છે. સત્યામ્રડ આવા લોહીના 
ખધિદાનનો વિરોધી નથી. આપણે શરૂઆતમાં જ જ્યું કે તે તે 
એમાં જ ખરેખર શ્રદ્ધાળુ છે. માત્ર તે સત્યામહીનું જ લેહી રેડવા 
રે છે. હમણાં જ લંડનની એક સભામાં ગાંધીજએ કહ્યું કે સ્વાત ત્યને 
"ખાતર હિ'દ લોહીની ગ'ગાઓ વહેવડાવવા તૈયાર છે. માત્ર તે લોહી 
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ગક જ પક્ષનું -- સત્યાત્રહી શહીદનું -- હોઈને ગગા જેવું પવિત્ર અને 
પાવક હશે. એટલે સત્યાત્રહથી પ્રશ્નહુદય પર્‌ બ્યાપક આદશ ચોંટી 
'ાય છે, એ ઉપરાંત તેની કૃતિ તેતી દિશામાં જ હોય છે, એટલે 
3 સત્યાત્રડકે આદશ સ્થાપનને સાચો રસ્તો છે. 


૩ 


આવા શાંત અને સમાજ્ેપકારક શક્તિથી, છતાં, સત્તાધારીઓ 
ડરે છે શુ' કામ? એમાં સત્યાત્રહતી શક્તિતી સમસ્યા રહેલી છે. 
તે સમજત્રા આપણે સત્તા શી ચીજ છે- તે પ્રથમ જેવું જેઈ એ. 
પ્રો. ટોની એતી “ચિત્‌ ર1103)7' ચે!'પડીમાં એની સુંદર્‌ સમજ આપે છે. 
સાથે જ આપખુદ સત્તાનું મરણુ શામાં રહેલું છે તે પણુ જણાવે છે. 


“ સત્તા એટલે વ્યક્તિની કે વ્યક્તિઓના સમૂહની એવી રાક્તિ કૈ જે 
દ્વારા તે ખી છ બ્યાક્તએ અથવા સમૂહનું પોતાની ઇચ્છા મુજબ આચરણુ' 
ફેરવી શકે, અને પોતાના આચરણૂનો। ઇચ્છા વિરૃદ્ધ ફેરફાર કરાવાતે 
રોકી શકે. એટલે દરેક પાસે અમુક સત્તા હોય છે અને કોઈ પાસે તે 
અસર્યાદ્દિત નથી હોતી. કોઈ પણુ માણસ કેટલી સત્તા ચલાવી શકે $ 
જેટલી સામો પોતા ઉપર ચાલવા દે એટલી જ. લેખાસ વિનાના 
જોઈએ તો ખધા જ લગભગ સરખા લાગશે. એટલે નિબળ લેક 
સત્તાવાળાને જેટલા બળવાન ધારે છે તેટલા તે નથી હોતા, અને 
પોતાને જેટલા નખમળા માને છે તેટલા પોતે નબળા પણુ નયી હોતા. 
સત્તાનું મૂળ સ્થાન, લોકમાં અકારો લાગતે। શબ્દ વાપરુ' તો, આત્મા 
છે. સત્તાને વશ થનારા લેોક્નાં આરા અને ભચ --એવી માન્યતા કે 
સત્તાધીરા પોતાને અન્નથી માંડીને આધ્યાત્મિક શાંતિ સુધીનો ક્‌ાચદો 
કરી શકે છે, અને ભૂખથી માંડીને માનસિક. દુ:ખ સુધીની પીડા કરી 
રાકે--એ બે એનો આધાર છે. એટલે મનુષ્યને અસર કરે એવા મુટ્ટા 
અતે જીવનનાં સુખ્ય મહત્ત્વનાં અ'ગા ફરે તેની સાથે સત્તાના પાચા 
જમાને જમાને બદલાય છે. ધમ માં, લશ્કરી સત્તા અને પ્રતિષ્ઠામાં, 
ધ'ધાદ્દારી સ'ગડૅનમાં, ન્નદુમર કે વેદ્વ કે વઝીલનાં જેવાં જ્ઞાન ને કળાના 
એકહથ્થુ અધિકારમાં,--એમ સત્તાના ઊગમ ફરતે! હોય છે. આથી 
તે ભય કર અને ભ'ગુર બેઉ ભેગી છે? એક ખ'ડ પર આધિપત્ય 
ભોગવી શકે અને અ'તે એક ફૂ'કમાં ઉડાડી મૂકી પણુ ચકાય ! તેને 
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નાગ્ર કરવા સારુ આટઢલાથી કાંઈ વધારેની ૪૩૨ નથી કે, તેની 
ધમકીઓથી બેપરવા રહેવું અતે જે લાભની તે આશા આપે તે છેડી 
ખીન્ન પસ'દ કરવા. પણુ, આથી ઓછા સાધનથી ન ચાલે એમ પણુ છે.” 


ખાઇબલમાં સેમ્સન કરીને એક જણુનું વણુન છે કે તે ભારે” 
શક્તિવાળા હતો, પણુ તેની બધી શક્તિ તેની મોટી જટામાં હતી. 
પરાઈ તે કાપે તો તેનું બળ ચાલ્યું નય. એટલે જ્યાં સુધી એ વાતનું 
અજ્ઞાન હતું ત્યાં સુધી તે અજેય જેવો લાગતો. રૂહિબળ, વહેમ, સત્તા 
વગેરેની શક્તિ પણુ આવી જ જાતની હોય છે, લેક પર તેની ધાક 
હેય યાં સુધી તે જીવે છે. લેકે ધાક છેડી તેની સાથે જ તે પણુ 
નાશ પામવાની, અને તેની પાસેથી લાભતી આશા છોડી એટલે એ 
બિલકુલ નિરુપાય બનવાની. /સત્યાગ્રકી આમ જ કરે છે: નથી તેને 
લાલચ ડગાવી શકતી કે ધાક નમાવી શકતી, સત્તાધારી આથી મૂંઝાઈ 
ન્ય છે. અને તે તો રારીર્બળનો કાયદો જ જાણે છે. પણુ સત્યાગ્રહી 
તેને પણુ પોતાની અહિ'સાથી નથી કા્‌વવા દેતો. સત્તાધારી પણુ 
સત્યાગ્રહ કરે તો ?-- એમ કોઈ કહેશે. તો તો લડત જ ન ચાલે, 
કેમ કરે બેઉ પક્ષ સત્યાત્રહી હેય તો તેમની વચ્ચે લડત અકલ્પનીય છે. 7 


ગ્રો. લાસ્કી તેની “દ્વા।ટ્ટલ'૩ ૦ ૦૯1૯1૦૦? નિબધ- 
માળામાં સત્યાત્રહનું ખીજ દૃષ્રિએ બળ બતાવે છે. તે લખે છે, 
“આપણે ચાટ રાખવું નેઈએ કે, સત્તાને એક વસ્તુની મોટી 
ખીક છે, તે તેના શગઝુનો સતત ન્નત્રત અ'તરાત્મા છે. આજની સરકારો 
જેટલી સત્તા ધરાવે છે તેટલી તેમને દુનિયાના ઇતિહાસમાં ક્યારેય 
નહેતી. છતાં પણુ તે બધી પ્રામાણિક લોકમતને ખુરીથી વરા થવાની 
પોતાની તત્પરતા પર જ નભે છે, . . . મો।ટા ભાગની પ્રશ્નને 
વિરોધ હેય તે! કોઈ સરકાર કાઈ પગકું ન ભરી રાકે. સત્તાનું કારભારું 
વિચારવ'ત લોકમતના નેતિક આધાર પર હમેશ નભવું હોય છે. ”” 


આ વસ્તુ રાજસત્તા જ નહે પણુ બધી જ નાતની સત્તાને 
માટે સાચી છે. સત્તાનું સાચુ' બળ તેતી લોકપ્રિયતા છે. જેટલે દરજજે 
તે શુભકારી હશે તેટલે દરજ્જે તે લોકમ્રિય હશે, તેટલો તેને વિચાર- 
વ'તતો ટેકો મળશે. એટલે જે તેના શુભાશય વિષે શકા ઊઠેં તો 
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એક પણુ સત્યાત્રહી તેતી સામે બળવે। જગવી શકે. અને સત્તા કદી 
દ્રોહીને સાંખી શકે નહિ. એટલે જેમ તે તેને દાબવા જશે, તેમ સત્ય 
ઊલટું પ્રસરશે; સત્યામહીતી કસોટી થશે, સાથે સાથે સત્તાની અને 
સત્યનો પણુ થશે. અને સત્તાને જે શરીરબળ વાપરવાનો લાગ મળે 
તો તે તેમ કરીને પોતાની ધાક પાછી જમાવે. પણુ સત્યાગ્રહ એવો 
જ્વાગ જ નથી આપતો, છતાં સત્તા સાથે યુદ્ધ તો બરાબર કરે છે. 


૪ 

સત્તાધારીને સલાત્રહથી ડરવાનું ખીનતું કારણુ એ છે કે, તે ગમે 
તેવે! શ્વાંત ૭તાં કાન્તિકારી સિદ્ધાંત છે, તેતું મ'ડાણુ જ ક્રાંતેકારી 
તત્ત્વા ઉપર્‌ છે, સ્તરાત'ત્ય અને સયની અઠંગ આરાધનાની સાથે 
રૂઢિગત સત્તા કે જડતાને કદી નથી ખનવું. પ્રશ્ળદ્રોહી સરકાર કરે 
હુંદયહીન મૂરીવાદ સ્વાત'ત્યપ્રેમી ને સત્યશીલ -- સત્યામ્રહી --પ્રશ્નને ન 
સાંખી ક્રકે. આથી ન્ને પ્રશ્ન પોતાની પ્રતીંતે પ્રમાણેના સત્યતો આગ્રહ 
રાખે ને તેની પાઠળ મરી સટવાનેો નિશ્ચય કરે, તો તેવું આચરણુ 
મહાન ક્રાંતિકારી નીવડે એમાં નવાઈ નથી. અને સત્યામ્રહી તો એમેય 
નથી સમજતો કે સત્તા આગળ શાણુપણુ ધરવું. એવું દુનિયાદારીનું 
ડહાપણુ ન સ્વીકારવાથી સત્ય સિવાયના બધા સામોપાય પણુ તેની 
આગળ નિષ્ફળ નીવડે છે. 


ધણાને એમ થાય છે કે, ભલેને સત્યામ્રહીતે જે કરવું હોય તે 

કરે, સત્તા તેની દરકાર શું કરવા કરે? તે હિંસા તો કશી કરવાનો 
નથી, પછી શા સારુ તેની ચિંતા કરવી? આ અણુસમજ છે. 
સત્યાત્રહ ક્રાંતિકારી છે એનો અથ જ એ છે કે લાગતાવળગતાવાળાને 
તેનાથી સંભાળતા રહેવું પડે છે. સમુદ્રની વાતોમાં મગરમચ્છ પર 
આશ્રય લેનાર લોકના જેવી સત્તાની સ્થિતિ છે. મચ્છ પર વાસો 
કરતાર્‌ લોક જાણે જમીન પર્‌ છીએ એમ નિરાંત વાળીને રહે છે. 
પણુ એક દહાડે મચ્છ હાલે કે તેમની નિરાંત ક્ષણુમાં ઊડી ન્નય છે. _ 
સત્તા પણુ, જ્યાં સુધી ઠીક ચાલે છે ત્યાં સુધી, એમ માને છે બધું 
અમર તપશે. પણુ જે સહકાર પર્‌ તે નભે છે તે જ્યારે ડોલે છે 
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ત્યારે પોતાની ક્ષણુભ'ગુરતા તેતે તરત જણાય છે અને પછી તે 
જવને જેખમે ખચવા મથે છે. 


 #સ્‍આ અવિવાદમ્રસ્ત સિદ્ધાંત પર્‌ સત્યામ્રહ કો છે કે : જે વસ્તુ 
અનિષ્ઠ છે, પાપમય છે, અન્યાયી છે, તેનો ત્યાગ કરવો એ આપણી 
_મૂર્‌જ છે; જેમ કલ્યાણુકારી અતે ન્યાયી વસ્તુનું ગ્રહણુ કરવું એ ફરજ 
છે. આવે કત'બ્યધમં, આવે આત્મશુદ્ધિનો યજ્ઞ સતત ચાલે તો જ 
સમાજ સડા અને સ્થગિતતાથી સુરક્ષિત રહી શક્રે. સરકાર, નાતશ્નતનાં 
પ'ચ, મહાજન, કેળવણી, ધમ વગેરે બધાં સમાજવ્યવસ્યાનાં અગા આ 
યત્તમાં પોતપોતાનો ફાળા આપતાં રહે ત્યાં સુબી સમાજત'ત્ર વ્યવસ્થિત 
ચાલી શકે; જેટલે દરજ્જે તેમાં દોષ આવે તેટલે દરજ્જે સમાજમાં 
વિકારો પગપેસારો, કરી શકે. સત્યાત્રડુ એ આ સતત ચાલતી શુહ્ધિની 
ક્રિયા સત્તાના ઝેરથી અટકી ન પડે તે સાધનાર બળ છે. તેથી આપણે 
આગળ જ્નેયું હતું કે, તે લોકમતનું સાચુ' પીઠબળ છે તે સ્વરક્ષાને સારુ 
સમાજનું સ્વાભાવિક શસ્ત્ર છે. 


આથી રચનાત્મક કાય*ક્રમ એ સત્યાત્રહનું મૌલિક શર છે. 
ખીજ” ખધાં શસ્રો એમાંથી ધડાયેલાં છે. આ શસ જે સમાજ પાસે 
છે તે નનમત હરો, કરતવ્યશીલ હશે. તેથી તેની ઉપર્‌ ગુલામી કે તેવાં 
મો નહિ આવી શકે. આપણે એ શસ્ત્ર ભૂલ્યા તેથી આજે ખબીન્ન' 
શસ્મ વાપરવાં પડે છે. એ બધાં પણુ આપણી આત્મશુદ્ધિને સહાયકારી 
હોઈ ને જ શસ્રભાવને પામે છે, સત્તાની અધટિત શક્તિ ”્નમી જ 
ત્યારે શકે છે કે જ્યારે 'આત્મશુદ્ધિ અટકે. તેમ થાય ત્યારે સત્તા લોભ, 
લાલચ તે ભયનું ત'ત્ર રચીને પ્રમતિતે પોતાના પાશમાં બાંધે છે, અને 
શકેય હેય તે અનુસાર, લેોકનાં અન્ન ને પાણીથી માંડીને રિ મક 
શાંતિ સુધીનાં બધાં સાધનો પર્‌ સાસ્રાન્ય સ્થાપે છે. એ સામે ઉપાય 
જ એક છે કે, તેના આ ભય ને લાલચના પાશમાં ન પડવું, પણુ જે 
સત્ય લાગે તે જ કરવું. એને માટે નિર્ભયતા જેઈ એ. અને પરાવલ'બી 
કદી નિર્ભય ન થઈ શકે. એટલે સ્વાવલ'બન હોવું જેઈ એ. આ ગુણો 
સત્યાગ્રહમાં ઓતપ્રોત છે./ 


સ-૧૫ 


૨૨૬ ક  સત્યપ્ચહની સૌોમાંસપ 
સત્યાત્રહ લોકમત પોતા તરફ જતી લે છે એ પણુ એક મહત્ત્વની 
' અસર ગણાય, કેમ કે તે દ્દારા સત્તાધારીના દુરાગ્રહ ને દમત ઉપર્‌ 
અસરકારક કાખૂ રાખી શકાય છે. લોકમતના સર્વાપરી બળ આગળ 
સત્તાને પણુ જવાબદાર બની વર્તવાની ફરજ પડે છે, પોતાના કરતાં 
નબળા પક્ષ પર્‌ પોતાની મરજી મુજબ શાસન નથી ચલાવી શકાતું. 
“'પૅસિવ રિઝિસ્ટન્સ'નતી અસર પર્‌ લખતાં અમેરિકન સમાજશ્ચાસ્ત્રી 
પ્રો. રોસ કહે છે તેમ, ““ સિદ્ધાંતને ખાતર માણુસો। સહન કરે અને માથું મારે 
તરિ (આ ભાર લેખકને પોતાતેો દર્શાવેલો છે.) એ દૃશ્ય હદયદ્રાવક 
છે. સત્તાધારી ઉપર તે તેતી વતણૂકની યોગ્યાયોગ્યતા સમજ્નવવા અને 
તેતો બચાવ કરવા જેટલા તીચા નમવાની ફરજ પાડે છે. પછી, તકરારી 
મુદ્દાનો ફેસલો જબરા પક્ષની મરજી પર નથી અવલ'બતે।. નબળે। પક્ષ, 
પછીથી તો, લોકમત અને કદાચ દુનિયાના લોકમત આગળ તેને રજૂ 
કરવાની તક મેળવે છે. ” 

આ બધા ઉપરથી દેખાય છે કે, સત્તાધારી સત્યાગ્નહની ઉપેક્ષા 
ન કરી શકે. સત્યાગ્રહી તેમ તેને કરવાય ન દે. સત્તાધારી શરૂઆતમાં , 
કદાચ ઉપેક્ષાના દભ કરે. પણુ તે તો દેખાડવા પુરતો જ હેય છે. 
જે સત્યાગ્રહી પોતાનો ધમ પૂરેપૂરો બન્નવે તો, પશ્વરેપાસકતે માટે 
પશ્િએ કહેલું વાક્ય આ સત્યોપાસક સત્યાત્રહી માટે પણુ સાચુ છે કે, 
“આટલું કરો, બીજું બધું એમાં એની મેળે ઉમેરાશે. '' 


પ 

સત્યાત્રહને માટે એમ કહેવાય છે કે, તે અરાજકવાદી સિદ્ધાંત 
છે અને તેનાં સાધનો અરાજકોાત્પાદક હોવાથી સમાજને તે તોડી નાખે, 
એટલે તે સાધનોનો ત્યાગ કરવો જેઈ એ. વળી એમ પણુ જણાવવામાં 
આવે છે કે, તે શ્રાંત માર્ગ હોવા છતાં સમાજની અશાંતિકર *ત્તિઓ 
હાથમાં નહિ જ રાખી શકવાનો; પોતે અહિ'સાપ્રધાન હોવા છતાં, 
આવા અવિચારીપણાને લીધે, તેમાંથી નીપજતી હિસાને માટે તે જ 
જવાબદાર ગણાય. 

આ રૂપાળી લાગતી દલીલો સત્યાગ્રહની શોધની શરૂઆતથી જ કરાતી 
આવી છે. સામુદાયિક પ્રયોગની મુસ્કેલી સમજનાર અને ક'ક્રે તેની 


અહિે'સપ્ની. સગ$ર૨ ૨૨૭ 


 અશક્યતા પણુ માનનાર પ્રામાણિક પક્ષ પણુ હતે. .તેની માન્યતાથી 
આ માન્યતા જુદા પ્રકારતી છે. ધણા મહાસભાવાદી ૧૯૨૧ના અરસામાં 
_ગ્રામાણિકપણું માનતા કે સમુદાય માર્ટે સત્યાંમહ કદાચ ઠીક ન હોય. 
“એક તાત્તિક સિહ્ધાંત તરીકે સત્યાત્રહનો સિદ્ધાંત સપણ અને સમન્નય 
તેવો લાગે છે. પ'્ગુ અમતે લાગે છે કૈ, જીવતના દરેક પ્રસ'ગમાં તેનો 
પ્રયોગ કરવો, જેટલો ઉપરથી દેખાય છે તેટલો સહેલો નથી. આવો 
સત્યાત્રહ કરવા માટે ધય” અતે આત્મસયમની ખૂખ તાલીમ જેઈ એ. 
આચારમાં જ્યાં આ ગુણાની ખાસ જરૂર હોવી ન્નેઈ એ ત્યાં તેને 
"ખાસ કરીને અભાવ દેખવામાં આવે છે. ધ'ગુ। માણુસો પોતાનાં જવનના 
 પ્રસગમાં સત્યાત્રફનો સિદ્ધાંત આચરી શકે એમ કબૂલ કયારે થાય 
૧ સામાન્ય મનુષ્યથી પાળી શકાય એવે તે સિદ્ધાંત હેય ત્યારે. પર'તુ 
સામાન્ય માણુસનો સ્વભાવ તો જ્યારે પોતાનું કાંઈ બગડયું છે એમ 
તેતે લાગે ત્યારે પોતાની જતને ભોગ આપવાને બદલે તોફાનને! આશ્રય 
લેવા તરક વધારે રહે છે. ” ર 
આ મત ૧૯૧૯માં પ'”્નખનતા અત્યાચારની તપાસ કરનારી 
મહાસભાની સમિતિનો હતો. એ મત આજે સુધરી ગયે। છે. આપણે 
'ણીએ છીએ કે, સામુદાયિક પ્રયોગને વિષે એમાં દર્શાવેલી રકા વધારે 
“પડતી હતી, કેમ કે સામુદાયિક સત્યાત્રહમાં દરેક વ્યક્તિ જીવનમાં પણુ 
સત્યાગ્રહી હેય એવું જરૂરી નથી. બ્યવસ્થ્રિત સમુદાયની એ શકિત છે 
જે તે તેના સભ્યોને પોતાના નિયમનમાં રાખી શકે. 
પરતુ, જે ખે દ્લીલની આપણું ઉપર વાત કરતા હતા એ તો 
આજે પણુ કરવામાં આવે છે. તે કરતાર્‌ મુખ્યત્વે ખે વર્ગો છે : 
સત્તાધારી વગ, એટલે કે સરકાર અને તેના સ્વાર્થમાં ભાગીદાર 
' સાગરીત વર્ગો અને રાજમાન્ય રસ્તે કામ લેવામાં શ્રદ્ધાળુ મવાલ પક્ષ. 
આ સંતની પાછળ એં રહસ્ય બતાવાય છે કે, રાજમાન્ય રસ્તે કામ 
લેવાથી જ ચોક્કસ પ્રગતિ કરી શકાય છે, અને સત્યાગ્રહ રાજમાન્ય, 
ખ'ારણુપૂર્વક નથી. કાયદાભગ કે અસહકાર સ'સ્કૃતિના સ્ત'ભરૂપ ખે 
સિદ્ધાંત -- કાયદો અને સહકારશત્તિ -- એમને જ તોડી નાખે, એટલે 
સમાજ પાછો જ'ગલી દશ્વામાં જય. 


૨૨૮ સત્યપ્ચ્રહની મીમાંસા 
સત્યાગ્રહનાં શસ્રોને ઉપરની એકે દલીલ લાગુ નથી પડતી. 
7 સત્યાત્રહની ઉત્પત્તિ સામાન્ઝિક જવાબદારીનું ભાન અને માણુસાઈ કેમ 
કરીને આગળ વધે એ શુભ વિચારમાંથી છે. તે હિતકારી કાયદાનું કે 
કોઈ પણુ જાતની યોગ્ય વ્યવસ્થાનું માન તોડવા નથી તાકતો, ઊલટું 
પૂરી થવસ્થા સાચવવી અને અહિ'સક રહીને સમુદાય સથાગ્રહ દ્રારા 
પોતાનો વિરેધ સક્રિય બતાવે એ ધ્યાન રાખવું, એ એનુ મુખ્ય કામ 
' જે, એટલે, સાચુ' ન્નેતાં, એ બાબતમાં તે સરકારનો કે કેઈ પણુ 
પ્રજ્નસેવી સત્તાના સાચો મદદગાર જે? 

/વળી, ગમે તે કાયદાનો ભંગ કરવામાં નથી આવતો એ વાત 
પણુ મહત્ત્વની છે. જે કાયદા અનીતિમય છે, પ્રશ્નને માટે નુકસાનકર્તા 
છે--તે પણુ જ્યારે જતાબદારીપૂવક વિચાર કેરીને નક્કી થાય ત્યારે 
ને તે જ પ્રમાણુ-- તોડવામાં આવે છે.” કરોળિયો પોતાની જળ 
* પાથરીને કહે કે, આ નનળમાં આવીને મારી નડે વાત કરો, એના 
નેવી આ રાજમાન્ય માગની વાત છે. છતાં સત્યાગ્રહ તેનો ત્યાગ નથી 

કરતો. તેતી શક્તિનો પણુ તે ઉપયોગ કરે છે. 4ણુ તે નિષ્ફળ થાય 
” તો તેત્નેવધ સહન ન કરતાં ધાયું” કરવાને માટે શાંતિથી પોતાનો અમલી 
ઉપાય લે છે. આવે નિર્દોષ વિરોધ, ફરિયાદ સામે “ અમલી પોકાર' 
કરવાતો હક, દરેક સુસ્થિત સ્તત'ત્ર સમાજ પાસે હોય જ છે. તેને. 
માટે કોઈની રજ પણુ જર્રની નથી. તે માન્ય છે કે નથી એ પણુ 
પછી તે શ્ઞા સારુ જણુવા કે જેવા ખેસે? એ હકના વિના સમાજમાં 
કબરની જ્ઞાતિ એ જ સ'સ્કૃતિમાં ખપે. 
એટલું નને યાદ રાખીએ કે, એવા શ્ાંત માર્ગોને અવેજ સશસ્ત્ર 
ખળવેો અને મારફાડનું અરાજક જ છે તો સત્યાત્રહ સામેની આ દલીલે। 
નહિ' ટકવા પામે, સયાગ્રહી કાયદો નથી પાળતે। તો કાયદાની શિક્ષા 
% કનડગત ખુશીથી વહેરીને, ચોરડાકુની જેમ, વ્યવસ્થાયે નથી તોડતો. 
તેથી તે કાયદ્દો સાચેસાચો તોડે છે એમેય નહિ? એ તો એમ ખતાવે 
છે કે, જે કાયદાનું પાલન તેના ભગ દ્વારા જ કરવા પ્રે'્ન રાજી છે 
તે નહિ નભી શકે, જે કોઈ પણુ કાયદો કે વ્યવસ્થા તોડતું કી તતો 
તે સયામ્રહીને ગમે તે રીતે દાાબના તાકનાર્‌ સત્તા જ છે. 


ક. 


અહિ'સાની સગ$ૂર ' શ 


અને આ ખધી દલીલો તો જેતે સત્યાગ્રહ દુઃખે છે તે કરે છે. 
દુ:ખી પ્રક્નને તો તે ભાવી જ ગયો છે. તેમનેય બાજુએ રાખીએ. 
 દક્ષિણુ આક્રિકાતો સત્યાપ્રહ રાજમાન્ય થઈ શકે એવો મત લોડ 
“હાડિન્જ ને શ્રી. ગોખલેનો જ નહોતો બ'ધાયો ? બગભ'ગ વેળા અનેક 

લોકોના મતને બાજુએ મૂછી સરકાર વર્તતી હતી તે વખતે નામદાર 
ગાોખલેએ વડી ધારાસભામાં કહેલું, 

“ આવા માણુસોના મતનું પણ્‌ તિરસ્કારપૂર્વક કાઢી નતાખવાતા 
હચ, - . . તો! છું કહીશ જે ાકહિતના કામોમાં નેોકરરાણહી સાથે 
કોઈ પણુ નાતના સહકારતે સલામ કરું છું. ... .” 

(એ સાચુ' છે કે સત્તા સુધરે નહિ તો સત્યાત્રહ તેતો નાશ પણુ 
ઇગ્છે. પણુ એમાં પણુ દોષ દેવા જેવું શું છે : સડેલા અગતે તો કાપી 
જ નાખવું પડે, શાંતિથી ને જવાબદારીના ભાન સહિત તે કરવામાં 
આવે એટલે બસ. કેઈ ને ઈક્નિ કરવાનો તેમાં ઇરાદો નથી; કોઈના 
યોગ્ય હકને ડુબાડવાતી બદદાનત નથી. સમાજના હિતમાં જ સત્યાગ્રહ 
જે સુધારો માને છે તે કરે છે. જે તે સરવ માન્ય નહિ હેય તો એની 
મેળે સત્યાત્રહુ ઠરી જશે. એ પણુ એતી ઉપર આપોઆપ મર્યાદા 
રહેલી છે. આવા નિર્દોષ બળને સમાજધાતક કહેવું કે ત્યાજ્ય ગણવું 
એમાં તો શું ધાતક ને શું ત્યાજ્ય છે એની જ અણુસમજ લાગે છે. 
પણુ ન જેતા માગનારને કેણુ દેખાડી શકયું છે? અને સત્તાએ ફરદી 
પોતા સામેના વિરોધને સારે માન્યો] જ નથી. સાથે સાથે સત્યાગ્રહ કે 
સશસ્ત્ર બળવે। પણુ, તેથી કરીને, કદી દુનિયામાંથી દૂર નથી થયો એમ 
ઇતિહાસ બતાવે છે./ 

જુ 

સત્તાધારી વર્ગાની, ઉપર જ્નેઈ આગ્યા તે દલીલથી ભિન્ન, ૭તાં 
સત્યાગ્રહને કાંઈક આક્ષેપકારી એવી શાસ્ત્રીય દલીલ પ્રે. કેસ કરીને 
અમેરિકાના એક અજથાપક્ે તેની “ 3૫૦॥૩-૫1૦1૯111 0૦૦1૦1૦૫ ' 
( અહિ'સક બળાત્કાર ) નામની ચોપડીમાં કરી છે. કોઈ ન્નતના પક્ષકાર 
તરીકે તેણે ત્યાં દલીલ નથી કરી. નિઃશસ્્ર પ્રતિકારના* ભિન્ન ભિન્ન 
પ્રકારોના શારમીય અભ્યાસને પરિણુમે તેતે લાગ્યું કે એ ખધાનું રહસ્ય 


૨્ર્૦  સત્યાચ્રવની મોમાંસપ 


“ અહિ સક બળાત્કાર? છે. તેમાં તે સયાગ્રહનાં શસ્ત્રોની પણુ સમીક્ષા 
કરે છે. એટલે આ શાસ્રીય શેધ એટલા પૂરતી આપણુ તપાસવી 
ભોઈ એ કે તેમાં કેટલે સયાંશ છે અથવા લેખક કયાં આગળ સત્યામ્રહને 
સમજવામાં મૂલ કરે છે. 


પુસ્તકતી શરૂઆતમાં જ તેતા નામતો વદતોજ્યાધાત સમ”નવતાં 


લેખક જણાવે છે: 
“ પુસ્તઇનું તામ જેઈને્ોમાં જે બે વિરોધી શબ્દોને સાથે 
નેડવામાં આવ્યા છે, તેષ્રી વાચકને આશ્ચર્ય, લાગશે. . . . છતાં 


આ વિંચેત્ર મિશ્રણુ પહેનેષી [વિચારી રાખેલા અભિષાયનું પારેણામ 
નથી; પર'તૃ, મનુષ્યતા આચારના આ બે સિદ્ધાંતો, જમાને દરેક જુદો 
રહીને બરાબર કામ આપતો નહેોતે લાગતે!, તેઓતી કાય શક્તિની 
નોખી નોખી તપાસને! લાંબે! પ્રસ્ત્ત કરવા દરમિયાન, લેખક સ્વાભાવિક 
રીતે જે કાર્ય કર ગોઠતણુના પરિણુ!મ પર આવ્યેઇ તેના પ્રેતિને[ાબર્‌પ 
એ મિશ્રણ છે.” 
અઆહિ'સા અને બળાત્કાર ખેડે સિદ્ધાંતો મનુષ્યસમા%ના સ ગઠનના 
કામમાં લેવામાં આવે છે. મ બળાત્કાર્થી કામ ન ચાલી શકે એ 
સમજનું સહેલું છે. તેથી તો અહે સા અને સતયાત્રહ જગન્માન્ય સિદ્ધાંતો 
હોવાનો દાવો કરી શકે છે. પરતુ અહિસા એકલી ન ચાલી શક એ 
માન્યતામાં લેખકની અહિ'સાની વ્યાખ્યા કઈક જુદી હોવી જેઈ એ 
એમ ઉધાડુ લાગે છે. તેને મન અહિ'સા એટલે નિષ્ક્રિયતા છે. એટલે 
તે ક્રિયાર્રાહિત સિદ્ધાંત સમાજપોષક હોવા હતાં કાર્યકર ન બની શકે 
એમ ધારી તેણું ' આહેસક બળાત્કાર જેવું વિચેત્ર મિશ્રણુ રચ્યું ! 
એમાં વાપરેલો બળાત્કાર શ્રખ્દ ખૂચે એવો છે એ તે પોતે 
કબૂલ કરે છે : “ ધણુ।ને, કદાચ ઘણું કરીને બધાને બળાત્કાર શબ્દમાં 
અશુભનો પવનિ લાગશે. પણુ તેતી ર્દાણિએ બળાત્કાર ખે પ્રકારના છે : 
શારીરિક અને મૈતિક અથવા હિ'સારહિત. શારીરિક બળાત્કાર એટલે 
કે હિ'સાભળથી તે તે ક'ટાળેલો છે. યુરોપીય યુદ્ધની યાદી આપીને તે 
કો છે, 
પી મનુષ્યન્નતના ઇતિહાસમાં હંમણાં થયેલ હિ'સાખળના 
ર્મખાણુની ખરાખરી કરે એડું કશું પહેલાં બન્યું નહોતું. જગતની 


અહિ'સાની સગ૬શ ૨3૧. 


ર'ગભૂમિ ફપર પરુખળ પોતાના પાઠ છેવટની અવધિ સુધી ભ્રજવી 
ચૂક્યુ' છે. સ્વાત'ત્યપ્રેમી પ્રન્તએઓને તેણે મદોન્મત્ત અધ્િકારમાંથી 
ખચાવી છે; પ્રાચીન જુલમી અને ગવિછ નેહકમી રાન્ત્યાસના તેણે 
ઉથલાવ્યાં છે; પરં'તુ સ'સ્કૃતિના પોતાના જ સ'રક્ષણુનો સવાલ તેણે 
કૃપણુ બનેલી નીતિભ્રષ્ટ દુનિચાના પર છોડયો. એ પરથી વધારે સ્પષ્ટ 
થાય છે કે, હિ'સાબળના દેષેો અ'ત્ગત, ઊ'ડા મૂળવાળા અને 
અસાધ્ય છે; ચોકસ હંંતના માર્ગમાં વિરોધી વસ્તુઓને નાશ કરવા 
જેટલું તે સશક્ત છે. તે કાચમી ભ્રલ્લાઈ કરવા માટે અરાક્ત છે. ” 
આમ તેતી માન્યતા હોવાથી “ અહિંસક કે નેતિક ખળાત્કાર 'ને 
તે સમાજમાં માન્ય કરે છે તે જણાવે છે કે તે ભવિષ્યમાં સ'સ્કૃતિની 
કીમતી સેવા કરશે. રાજસત્તા તો પશુબળ પર રચાયેલી હોવાથી 
સમાજસતા કે સાર્મા।જક નિયમન જ આવું બળ વાપરી શકશે. તેથી 
તેને તે “ અહિસક કે સામાજિક બળાત્કાર ' પણુ કહે છે. તેનું સ્થાન 
“ એક બાજુ ખાનગી બળાત્કાર અને ખીજ ખાજુ સરકારી એટલે 
કે રાજકીય બળાત્કાર, એ ખેતી વશ્ચે છે. તેને “ સામાજજક ' કહેવાનું 
કારણુ એ છે કે, તેના પીઠબળનાં પ્રવત'ક તત્ત્વા બળના વૈયક્તિક 
ઉપયોગમાં કરે તેના પર આધાર રાખીને રચાયેલા બ્યવસ્થિત અધિકારને 


અનુનય કરવામાં નથી રહેલાં; પરતુ તે તો રોજના સામાન્ય સામાજિક 


જીવનના સ બ'ધોના સંગઠિત સંચાલનમાં રહેલાં છે.” એનાં શસા 
હડતાલ, બાલેષ્કાર અને અસહકાર છે. એ બધાંમાં એ તત્ત્વ જણુય 
છે કે, “ તેમની કાર્ય સિદ્ધિની શક્તિ ખરી રીતે એક પ્રકારના સામુદાયિક 
બળને આભારી છે, જેનો યથાર્થ માં યથાર્થ વાચક શખ્દ અહિ સક કે 


સામાજિક બળાત્કાર છે.” 
આ ટૂ'કમાં પ્રે. કેસની શાસ્ત્રીય તપાસ છે. અહિ'સક બળાત્કારમાં 


પણુ તે વળી પ્રણ અનિષ્ટ એવો ભેદ પાડૅ છે. પતે તે “ રચનાત્મક 
અહિ'સક બળાત્કાર એવું કઢગુ' નામ આપે છે. આની કલ્પના આપણા 
સચાગ્રહને મળતી આવે છે. તેનું વણુન કરતાં તે કહે છે, 

“સાચો અહિ'સક બળાત્કાર બેધારી તરવાર છે અને હોવી 


ન્નેઈએ. અર્થાત્‌, તેને વાપરનારને તે પીડા સહન કરાવે છે અને એમ 
થાય તે ઠીક છે; તેમ જ જેની સામે તે વપરાય છે તેને પણુ કરાવે છે.” 


# 


ર૨  સત્યાચહની સૌમાંસપ 


એટલે જેની સામે સતામ્રહ કરવામાં આવે છે તેને પણુ પીડા 
પડે છે, તેથી તે બળાત્કાર ગણાય એમ લેખક માને છે! સવિનય કાનૂત- 
ભગને મોટે તે લખે છે, 

“તે ખહારથી સપણ અહે સક છ, પણુ અ'દરથી ગભિ ત 

રીતે બળાત્કારયુક્ત છે, કેમ કે તેનો ઉદ્દેશ સરકાર પાસે, તેની ઇચ્છા 

ક» વિવેકર્શાક્તની વિરુદ્ઠ, કાયદો રદ કરાવવાને! છે. એટલે એ ચોખ્ખો 

અહિંસક બળાત્કારતું દછાંત છે. *' 

આટલા પરથી વાચક બજ્નેઈ શકશે કે, લેખક જ્યાં બળ કહેવું 
નતેઈતું હતું યાં બળાત્કાર કહી ખેઠો છે. જેને તે સામાજિક બળાત્કાર 
કહે છે તે ખરેખર તો સામાજિક નિયમનશક્તિ કે સમાજબળ જ છે. 
કોઈ નને પોતાની મરજી ન હેય ને કાંઈ કર્તું પડે તો તેટલામાએે તે 
બળાત્કાર નથી થઈ જતો. લોકને અપ્રિય કાયદો કરનાર સરકાર, ખરી 
રીતે ન્નેતાં, પ્રન પર્‌ બળાત્કાર કરે છે એમ કહેવાય, કેમ કે જે ફાયદો 
પ્ર્નમાન્ય નથી તે કરવાનો સરકારને હક નથી. છતાં કરે તો સરકારે 
. પોતાની મર્યાદાને! ત્યાગ કર્યો, અને કાયદો પ્ર“જ્ન પર્‌ બળાત્કારૅ જ લાધો 
એમ ગણાય. પર'તુ એમ કહેવું કે તેને વશ ન થનાર સત્યામ્રહી પ્ર્ન 
બળાત્કાર કરૈ છે, કારણુ કે સરકારને કાયદો નથી કાઢવો, એ તો 
ભાષાનું ખૂન જ ગણાય. સત્યાત્રહી પ્રક્નનતા હકમાં છે કે તે તેતો વિરોધ 
ફર્‌ે. અહિ'સક બળથી તે વિરેધ કરે છે એમ કહેવાય. પણુ તેને 
અહિ'સક કહો, તોપણુ તે બળાત્કાર શી રીતે થયો? હતા એમ જ 
કહેવાની ભૂલ પ્રે. કેસ કરે છે. 


સત્યામ્રહ મદે ૭કેલી સત્તાને પણુ નમાવી શકે એવું પ્રમળ શસ છે 
ખરું. પર'તુ તેવી સત્તાના વાગત્રી હકને પણુ તે નથી ઉથાપતું. સત્યાત્રહથી 
સત્તાને પીડા થાય છે એમ પ્રે. કેસ જષવે છે, અને એથી તે બળાત્કાર 
શખ્દ પસદ કરે છે. પરતુ એ પીડારૂપે પીડા નથી, એ તો સત્યના 
જન્મત્રી વેદના જ છે. દા. ત, અગ્રેજ લેક હિ'દમાં વેપારતે લોભે 
આવ્યા; પોતાના વેપારની ગમે તે રીતે જમાવટ કરી. હવે નને હિ'દી 
લોક તેમાં દુરસ્તી કરવા ધારે ને તેથી અગ્નેજનું લોભી દિલ દુખપાય 
તો તે પીડા ત કહેવાય; એ તો લેભી અગેજની પણુ ક છે, 


અહિ'સપ્નો સગ$ર ૧૨૨૩ 


એટલે સત્યાત્રહ ખેધારી તરવાર છે, પણુ ખેઉ બાજુ કાપવાને બદલે 
તેની અમિપરીક્ષા વિશુદ્ધ કુંદન જ તેયાર કરે છે. “ સત્યાત્રહ એ 
સવધારી તરવાર છે. વાપરનાર તથા જેતી ઉપર્‌ તે વપરાય છે તે 
સુખી થાય છે.” (ગાંધીજી) 


સત્યાગ્રહ આવું ખળ હોવાથી તેને બળાત્કાર ન કહી શકાય. 
સ્વચ્ઠદથી કે હક બહાર વત'વાની કોઈની કૃટેવ ઉપર નિયમન પડે, 
તેથી નિયામકે તેના પર્‌ બળાત્કાર કર્યો એ પ્રો. કેસતી સમજ ભૂસ- 
ભરેલી છે. જે સમાજમાં કે સમૂઠમાં હું રહું તે મારી પાસે તેના 
સગ્રહાથે| મર્યાદાધમ” પળાવશે. તે પાળવાની મારી સામાજિક 
જવાબદારી છે. પણુ તેતી શરત એ છે કે તે નીંતિમય હશે. તેમ ન 
હેય તો દું એ ન પાળું તે ખુશીથી તે ભગતી શિક્ષા બોગવું એ 
સમાજ સામે બળાત્કાર નથી; જેમ સમાજ મારી પાસે યેગ્મ 
ધમ પળાવે તે પણુ નથી. બળાત્કારમાં સ્વાતત્યતે! લેપ રહેૅલે। છે 
અને સ્વાત ત્ય સ્વધર્મ અને સયમમાંથી ઉત્પન્ન થાય છે. એટલે કોઈ 
પણુ જાતના નિયમનતને બળાત્કાર કહેવો એ તો ખેઠૂદુ' જ છે. તેમાંય 
સયાગ્રહને માટે તો! તેના પ્રણુતાએ એમ કહ્યું છે કે, “ બળાત્કાર એ 
તો આ મહાત આધ્યાત્મિક (સયાગ્રહ) બળનો ધાતક છે. આ બળ 


* અને નીતિયુક્ત કાયદા પણુ મર્યાદાધર્મ નાં જ અ ગ છે. તેવા કાચદ્દાને। 
ભ'ગ ન કરી રાકાય એ અહીં આગળ યાદ આગ્યા વગર નહિં રહે. ધણી 
વાર્‌ કહેવાવાં આવે છે કે કાયદો હિ તાબળનું પ્રતીક છે, માટે સતાાગહમાં 
તેને માન ન હોય, આ સમજ બરાબર નથી લાગવી. રદ્દ સ્વરૂપે તપાસતાં 
એમ લાગે છે કે, કાયદા એ સમાજમાં પ્રવર્તતા નાતેધર્મ ની નીચામાં નીચી 
સપાટી છે; તેથી નીચે જનારને સમાજ નહિં સાંખે, એ તેના ૬'ડને! સાચો 
અર્થ છે. સત્યાગ્રહી સ્વેચ્છાએ અવરમ નીતિપર્મ પાળનાર હોવાથી તેને 
આ દ'ડને ભય જ ન હેય, કૈમ કે તે નીતિષરર્મની ક કાયટ્ટા-તિયુક્ત કક્ષાથી 
કયાંય ઉપર હેય છે. તે તે। નવે! નીતિધર્મ પ્રવર્તાવવા મથનાર હેચ છે, 
તેથી કાચદ્દા દ્રારા મળતી આ નીતિબળષે।ષક સાહાય્ય સ્વીકારતો છતે તેના 
દ'ડમાં અનિષ્ટ નેરો. 

આ દૃછિએ કાચદ્દાને ષણુ મર્યાદાબધમ ગણુવામાં અથોગ્મ નથી એમ 
મને લાગે છે. 


૧૩3૪જ“િ સત્યપ્યહની મામા 


જેઓ બળાત્કારનો સાવ ત્યાગ કરશે તેનાથી જ ખીલવી શકાશે અને 
વાપરી શકાશે.” 
મોડુવહેલું પણુ દુનિયાએ અહિ'સાનું આ જ ખળ કેળવવું 
પડશે, તે વિના સસ્કૃતિ કે સમાજનો ઉગારે નથી. સજાગ્રહની મીમાંસાનું 
મ'ડાણુ કરતાં જ આપણે ન્નેયું કે, આપણુ યુગતો પ્રધાન પ્રશ્ન આ 
છે અને એનો ઉકેલ ગાંધીજએ સચાગ્રહ દ્દારા આપેલો છે. તેમને 
અમેરિકા આવવાનું નોતરું આપનાર લેોકતે જવાબ આપતાં તેમણું આ 
સારતું કહ્યું હતું કે, મારે સ દેશે! તા અખા જગતને આપવે છે, પણુ 
હિંદમાં તેનો સકળ પ્રયોગ કરવા દ્વારા જ તે હું કરી શકુ. એટલે 
સત્યાત્રડ આપણા યુગતે માટે અપાયેલો મ'ત્ર છે, કેમ કૈ સમત્ર જીવનમાં 
વ્યાપક એવે એ સિદ્ધાંત છે; તેથી આજતા જમાનામાં જ્યારે બધું 
જ વિભક્ત રીતે ને લડાયક ભાવથી નિહાળાય છે ત્યારે ખાસ ઉપયોગી છે. 
“સયાત્રહના આવા શસ્ત્રને ઉપયોગમાં લેવાને માટે જે કેટલાક 


મુખ્ય માર્ગો“ વિચારાયા અને આચરાયા છે તે આ છે : 
૧. સવિનય કાનૂતભ ગ; 
ર. શાંતિમય અસહકાર; 
૩. સર્યાદ્તિ બહિષ્કાર; 
૪. કરબધી. 
એ શર્ત્રનું વ્યાપક સ્વરૂપ ચચી લીધા ખાદ હવે અનુક્રમે આ 
તેના ચાર પ્રકારો ટૂ'કમાં ભઈ એ. 


શક્ક ગ્ાનત રન સ કન કન ન . . ન્ન ---- કવ -નરસ- ઝત 


* આ ચાર ઉપરાંત ખીન્ત નીચૅના માર્ગોનો વિચાર પણુ હુવે 
* ૬૯૪૮ » કરવા નેત્રે ગણુૂ।ય : 
. હડતાલ અને રાજનામુ' તથા લોકાઉટ કે કામબ'ધી, 

ઉપવાસ, 
કફ. *સેબપટે” કે ભાંગફેડ. 
આમાંને પહેલે! માર્ગ સવિનચ કાનૂનભ્'ગ અને અસહકારને। પ્રકાર ગણાચ.* 
ઉપવાસનો બીને માર્ગ ભારે સૂકંમ વિવેક પર અવલ બે છે. ત્રીનને માર્ગ 
૧૯૪૨માં કેટલાક કૉ|મેસીઓએ લીધો, પરતુ તે ચોખ્ખો હિંસક હેઈ વાન્ત્ય 
જે.. આ ત્રણુ બાબતોને! થોડો વિચાર આ નવી આજત્તિની પ્રસ્‍તાવના રપે 
કરવામાં આવરે. 


(ઈ. 
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૧૬ 
સવિનય કાનૂનભગ 


/« ૧૯૦૬ની સાલ સુધી મે' એકલી ખુદ્ધિતી સમન્નવટ પર આધાર 
રાખ્યો હતે।. હું ખહુ જ ઉદ્યોગી સુધારક હતે. છું સત્યને! નેછિક ઉપાસક 
રહ્યો. એને લીધે મારી પાસે હકીક્તોનું પાકુ' જ્ઞાન હતું, તેથી હું સરસ 
લખાણેા કરી શક્તો. પણુ મે' નેયું કે, દસિણુ આક્િકામાં ન્ત્યારે અણીની * 
ઘડી આવી ત્યારે બુષ્દદિ અસર ઉપન્તવવામાં નિષ્ફળ નીવડી, મારા દેશભાઈઓ 
ઉશ્કેરાઈ ગયા હતા, --કીડો પણુ કોઈ વાર સામે। થશે ને થાચ છે, -- 
' અને*્વૅર બાળવાની વાત ચઃલતી હતી. ત્યારે મારે ન્નતતે હિ'સામાં ભળવાની 
અથવા આપસત્તને પહોચી વળવાની બીજી કોઈ પદ્ધતિ શોધી નિઃસત્ત્વતાને 
સડે અટકાવવાની વચ્ચે પસદગી કરવાની ફરજ પડી; અને મને સૂઝી 
આવ્યું કે, અમારે પતનકારી કાચટાનું પાલન ડરનાનો ઇનકાર કરવો! અને 
સરકારને ફાવે તો ભલે અમને જેલમાં પૂરે. આ રીતે શસ્ટયુ#્દતા નેતિક 
અવેજરૂપ આ શસ્ન જન્મ પામ્યું.” / 

--ગાધીજી 

સત્યામ્રહનાં ર્રસ્રોમાં કાયદાનો સવિનય ભગ કે સાદર નિરાદર, 

એ શસ્ત્ર પ્રથમ શે!ધાયું ઠંતું તે આપણે આગળ એક પ્રકરણમાં જેઈ 
આવ્યા. અહી' આપણે તેની મર્યાદા અને શ્રાક્ત ટ્રકમાં સમજશું. 


૧ 


ઘણુ લેકતી સામાન્ય સમજ એવી હોય છે કે, કાયદો અને 
સત્યાત્રક બે વિરે।ધી વસ્તુઓ ઝે, કેમ કે કાયદો બળાત્કારનું પ્રતીક છે 
જ્યારે સત્યામ્રડુ ખળાત્કારને ઇતકારતારું ખળ છે. એ સાચું છે કે, 
કાયદાની પાછળ શસ્રબળ છે ને તેનો ભગ કરનારને સન કરવામાં 
આવે છે, તેમાં તેતે સુયારવ!તા ઇરાદી કરતાં શિક્ષા કરવાને 
મુખ્ય હેય છે. આ ખેઉ વાતતો સત્યાગ્રહી સ્વીકાર ન કરે. તાં 
કાયદાને તે એક દણિએ માત આપે છે અને સુધારો ફરવામાં તેનો 
ઉપૃષોગ પણુ કરી શકે. 


શક  શત્યપ્ચહની સીર્સાસપ 


આપણું જાણીએ છીએ ઝે, કાયદાનો મૂળ હૅતુ સમાજહિત 
સાધવાતો છે. જેને લોકમત પસદ ન કરે તેનો કાયદો ન થઈ રકે, 
એટલે લોકમત તપાસીને જ કાયદો કરી શકાય. કાયદો કરવા પાછળ 
એ માન્યતા રહેલી છે કે, મોટા ભાગના લેકે તેનો સ્વીકાર ક પાલન 
કરવા તૈયાર છે, જૂજ લેક જ એટલા અસામાજિક હશે કે તેમ કરવાનું 
ન સમજી તેનો ભગ કરવાનો ગુનો કરશે. મોટો ભાગ તે કાયદો 
ત્યારે જ સ્વીકારશે કે જ્યારે તેની એવી પ્રતીતિ હેવ કે તે સમાર્જાહિતતો 
છે, ન્યાયી છે. 

આ તો આદશ સ્વતત્ર પ્રશ્નસત્તાક રાષ્ટ્રની રિથિતિ હેય, એમ 
કોઈ કહેશે. બાકી, આજે સ્વત'ત્ર ગણાતાં રાષ્ટ્રોમાં પણુ એટલે દરુન્જે 
વિકાસ થયેલે હેતો નથી. પ્ંતિહાસમાં જઇએ તો જણાશે કે, 
સમાજનો એકાદ પ્રબળ વર્ગ: જ રાજસત્તા સ્વડસ્તક કરી લે છે અને 
પોતાને જે લાગે તે સવને માટે સારં છે એમ માનીને ચાલે છે. 
તેમાંય જો આપણુ પરતત્ર દેશમાં જેઈએ તે! વ્રણી વાર લે।!કમતની 
પરવા ન કરવી એ જ કાયદા ધડવાનો નિયમ લાગે છે. પરતુ આથી 
કાયદાનો તાત્ત્વિક સ્વરૂપમાં દોષ નથી બતાવી શકાતો, લોકમતનતે માન 
નથી અપાતું અને તેતી વિરુદ્ધ કાયદા કરવામાં આવતા જેવામાં આવે 
છે એ પરથી એ ક્લિત થાય છે કે, પ્રજ્નએ વધારે નનત્રત બતી 
પોતાનો મત સિદ્ધ કરવો જેઈ એ, એટલે કે, સત્યાત્રદ ફરીને પોતાનો 
' મત માન્ય કરાવવો જેઈ એ. પ્રાચીન તેમ જ અર્વાચીન રાજનીતિ- 
શાસ્ત્રને માન્ય એવો આદર તો એ જ છે કે, ફાયદો લેકમતનું 
પ્રતિબિંબ છે અને સમગ્ર સમાજન હિતમાં તે ધડાયો હોવે જેઈ એ. 

સત્યાત્રહ અને કાયદાનો સબ'ધ આ પરથી વિચારવે જેઈ એ. 
કાયદાનું શુદ્ધ સ્વરૂપ " હમેશ અમક્ષમાં તથી આવતું એ પરથી તો 
સત્યાગ્રહની હમેશ આવસ્યકતા છે એમ જ સિદ્ધ થાય છે. બાકી, 
જયાં અને જ્યારે એ સ્વરૂપ અમલમાં આવતું છેોય ત્યાં ને ત્યારે 
સત્યાત્રડીએ તેતે અપનાવતું જેઈ એ. એટલે સામાન્ય રીતે, જ્યાં 
કાયદો સમાજના હિતને! છે એમ લાગે ત્યાં સત્યાગ્રહી તેતું ધર્મ પૂર્વક 
પાલન કરશે. “ સાધારણુ રીવે કાયદાતેો ભગ કરનાર માણુસ ખહુપાર્ણ ને 
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કાયદો તોડે છે, અને તેતી જ્રિક્ષાથી દૂર ભાગવા મહેનત કરે છે. પણુ 
સત્યાગ્રહી તેમ નથી કરતો. કાયદાના ભગથી જે શિક્ષા યાય તેની 
ખીફથી નહિ, પણુ સમાજના કલ્યાણુ માટે તે કાયદાને જરૂરના ગણે 
છે, તેથી ય કી કાયદાને માન આપે છે. ” 


એક જણે “નવજીવન? માં પૂછ્યું હું : 


ક બળાત્કારથી ક'ઈ પણુ સુધારા કર્વા“એ અહિ'સાનીતિથી 
વિરુદ્ધ હોય તે કાયદેથી કોર્કની પાસે મદ્યપાન છોડાવગું એ પણુ 
ખળાત્કાર ગણાચ. ”” 


આતો જે જવાબ ગાંધાજએ આપ્યો તે કાયદા અને સયાત્રહનો 
સબધ સમજવામાં મદદગાર છે. તેમણે કહું : 

“આમ કૅમ્લીક ગેરસમજ છે. ડકાયચદ્માત્ર ખબળાત્કારસૂચક 
છે એમ આ મિત્રની માન્યતા જણાય છે પણુ દરેક કાચદો ખળાત્કારસૂચક 
તથી. પોતાના સ્વાર્ષને અ'ગે અને બીન્નને દુઃખ દેવાને અથે દુઃખ 
દેવું એ હિ'સા છે. એથી ઊલડું કોરઈતા સુખને અથે? કોઈને દુઃખ 
થવા દેવાને! પ્રસંગ આવે તે! સ્થિર અતે નિઃસ્વાથ વૃત્તિથી તેમ 
કરવું એ અહે સા ફોઈ શકે. ચોરના ભયથી ખચવા (એટલા મારા 
સ્વાથને સારુ) ૭ ચોરને દ'ડ કરું એ હિ'સા છે દરદીના સુખને 
સારુ ચાસ્રવેદ્ય તેની ઉપર રાસ્રપ્રયોગ કરે ને તેને દુઃખ દે તે અહિ'સા 
છે. આ દષ્ટિએ ચોરને પકડીને તેને દુઃખ દેવાને સારુ નહિ પણુ સુધારવાને 
સારું તેને ચોરસુષ્રાર%ૃડમાં રાખી, તેની ઉપર માયા ખતાવી, તેને 
એવા શુભ સ'ન્‍તેગોમાં મૂકવો કે તે સારો થાય, તેમાં બળાત્કાર કૅ 
હિં'સા નથી. પણ સમાજને] કૈ શાસનકર્તાના સ'યમ છે, આવે 
શાસનકર્તા ચોરને ફરિયાદના ભયમાંથી બચાવી લે છે એ તેને। વધારાને 
ઉપકાર છે. એ જ રીતે મદથપીને ફટકા મારવાના કાયટ્ટામાં કેવળ બળાત્કાર 
છે; પણ્‌ કાયદાથી પ્રત્યેક પીઠાં બ'ધ કરી પીનારની આગળથી લાલચ 
હરી લેવી એે સ'ચમ છે અને અહિ સા છે. તેમાં શુદ્ધ પ્રેમ સિવાય 
બીજા કશું જ નથી. તે જ રીતે ધમજી આપીને કોઈની પાસે છું 
વિલાચતી કપડાંનો ત્યાગ કરાવું એ બળાત્કાર છે, પણુ કાયદો કરી 
વિલાયતી કપડુ, આવતું ખધ કડું એ સ'યમ છે. એમાં શીદ્દ પ્રેમ 
સસિવાચ ખીજી' કૉઈ જ નથી. પણ્‌ વિલાચતી કપડાં પહેરનારને ફાયદ્દાથી 
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સત્ત કરવી એ બળાત્કાર છે. તેમાં સમાજનો રોષ છે. આ ઉપરથી 
જેઈએ છીએ કૈ કાયદોમાત્ર બળાત્કારની નિશાની નથી.” * 

આમ જને કાયદો ન્યાયી હેય, સમાર્જાહેત સાધનારેો હોંય, તે 
સત્યાગ્રહી તેને માત આપે છે, એટલું જ નહિ, એવા કાયદા 
કરાવવામાં પોતે લોકમત તૈયાર કરીને સહાયકારી પણુ બને છે. પર'તુ 
કાયદા પ્રત્યે સત્યામ્રહની આવી માનની નજર લોકના પ્યાનનાં નથી 
આવતી, કારણુ*કે આપણા રાજપ્રકરણુમાં સત્યાત્રહનો - મુખ્ય ઉપયોગ 
તેના સતિનતયભ ગમાં જ કરવામાં આબ્યો છે. ખરી સ્થિતિ તો એમ 
છે કે, જે જવાબદારી અને ધમ બુદ્ધિ સત્યાગત્રફીને સવિનયભગ કરવા 
. પ્રેરે છે એ જ તેતે યોગ્ય કાયદાનું પાલન કરવા પણુ પ્રેરનાર છે. 
ટલે, તેને માટે, કાયદાપાલત કે ડાયદાભગમાં પણુ એક જ 
સત્યાગ્રહી દણિ રહેલી છે. -તેથી જ તે પ્રસ'ગ આવ્યે કાયદાનો ભગ 
કરવાની જવાબદારીથી પણુ ડરતો નથી અતે તેતી સ” શાંતથી 
અને પ્રસન્નતાથી વહેરે છે. 


પણુ એવા પ્રસંગો તો જૂજ હોઈ શકે. સામાન્ય સ્થિતિ તો 
એ હોય કે સત્યામહી કાયદાને ધ્મબુદ્ધિધી માન આપતો હોય. પરતુ 
એ એમેય નથી માનતો કે કાયદો થયો એટલે એને માન આપવું જ 
જોઈએ: તેના નીતિશાસ્રમાં તેના ભંગના પ્રસંગો પણુ આવી થ્કે 
છે. આપણે ન્નેયું કે કાયદાને માન આપવું કે ન આપતું એ એક જ 
વસ્તુ પર આધાર રાખે છે કે તે ન્યાયી છે કે અન્યાયી, સમાજના 
હિતમાં છે કે અહિતમાં. અમુક લેકે તે કર્યો છે, ધણા માણસોએ 
યઈ ને કર્યેદ છે, બહુમતીથી થયે! છે, તેથી તે ન્યાયી કે સાચા છે 
એમ ન હોઈ શકે. તેમ જ સત્તા જે ફરે તે સાચુ જ કરે એમ 
પણુ નથી. સત્તાધારીના જેટલે અનુભવ બીક્નતો ન હોય, એટલે એ 
જે કરે તેમાં વષારે અનુભવસિહતા હોય, દીધ દણષિ હોય, માટે ઊડે . 
ને લાંખો વિચાર કરવો જેઈ એ, એમ ભલે; છતાં સત્તાને સમજનો 
અમરપટોા પણુ નત આપી રાકાય. સત્યાગ્રહી છેવટે પાતાના અ'તરનાદ 
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જ નિશ્વાસ રાખે છે. એટલે જ્યારે કોઈ પણુ કાયદો કે નિયમ 
તેના અ'તરાત્માતે નાપસ'દ હોય યારે તે એકલે! પણુ તેતો વિરોધ 
કરવાતો ધર્મ સમજે છે. 
 ભમ્ાવા વિરેધનું રાજપ્રકરણી જ નહિ પણુ સાંસ્કૃતિક મહત્ત્વ 
ભારે છે. સુધારો અને પ્રગતિ આવા પ્રકારના વિરોધને -- જૂતી જડતા 
કૈ રૂહિતી સામે સત્યામહીતી સથ ટીકાશીલતાને,-- આભારી છે. 
ગાંધીજી “હિ'દ સ્વરાજ' માં કહે છે તૈમ, “ ધણા માણુસોએ કહ્યું એ 
થોડાએ કબૂલ કરવું તે અનીશ્વરી વાર્તા છે, તે વહેમ છે. એવા 
દાખલા હશરો મળી આવશે કે જેમાં ઘણાએ કહ્યું તે ખોટું હેય છે 
ને થાડાએ કહ્યું એ જ સાચું હેય છે. સધ્રળા સુધારા ધણા 
માણુસોની સામે થઈ ને થોડા માણુસોએ દાખલ કરાવ્યા છે.” 
તે સુધારાનું રાજમકરણી મહત્ત્ત પણુ એછું નથી. આપખુદ 
' સત્તા પર-- પછી તે સામાજિક, ધામિક કે રાજજછીય ગમે તેવી 
હોય -- સત્યાત્રહ કરતાં વધારે અસરકારી કાબૂ બીજે ન મળી શકે. 
અને સત્તા પર ફાખૂ રાખવાતી જરૂર પડે જ છે, કેમ કે સામાન્ય 
રીતે તેતો સ્વભાવ સ્વપર્યામ હેય છે. રાજપ્રકરણુમાં તો આમ 
સવિશેષ બતે છે. બીજું કારષુ, પ્રે. લાસ્કીના શખ્દોમાં, આનું છે કે, » 
“ઇતિહાસ નેતા આપણને હમેશ જણાય છે કે, કોઈ પણુ 
રાજત'ત્ર તે સમયે જેઓના હાથમાં આધિ ક સત્તા છે તેમના કબન્તમાં _ 
હચ છે. પોતાના હિંતનું જે હોય તેને તેઓ મે(ટે ભાગે સાફું માને 
છે , ત તાત્તિક દૃષ્ટિએ રાજસત્તાના ઉદ્દેશમાં જે નિરપવાદ્ 
સાર્વૈજનિક્તા હેવી જેઈ એ તેની તેના આચરણુમાંથી કચારે ને કચાંય 
ખાતરી નથી મળતી. એટલે ગમે ત્યારે પણુ આપ'ગ્‌, સરકારી નીતિને ઉદ્દેશ 
ઠીક છે, એમ નહિં માની રાછીએ; જેમાંથી સ્વાભાવિક અર્થ એ નાંકળે 
છેકે તેતે દુરુપયોગ ન ત્રાય તે માટે સલામવીએ। યોજવી જેઈ એ.'” 
પ્રના પ્રાથીમિક હકો ઉપરાંત, મતાધિકાર, અરજી, _“ડેપ્યુટેશન' 
વગેરે રાજબધારણી ઉ' પાયો હોવા છતાં, પૂરી સલામતી તો સત્યાગ્રહ 
જ આપી શકે છે, એ આપણુ આગળ ગમેક પ્રકરણુમાં જોયું હનું.. _ 
#સવિતવ ' કાનૂતભ તનો આં ઉપયોગ સ્વરહ્ષા અથે છે. જ્યારે 
અમુક કાયદો કે તિયપમ આપણાથી ત માતી શકાય એમ લાગે યારે 


૨૪૦ સત્યપ્ચહનતી મીસાંસપ 


આપણે તેનો નિરાદર્‌ કરીએ એ ન્નતની સ્વરક્ષા એમાં રહેલી છે. 
જેમ કે ગાંધીજએ ચ'પારણુમાં મૈજિસ્ટ્રેટના મતાધ્હુકમનો સાદર 
નિરાદર કર્યો, અથવા ખેડા, બારડોલીના ખેડૂતોએ સરકારનો હુકમ 
અયેગ્ય લાગવાથી મહેસલ ભરવાનું અટકાવ્યું. પર'તુ કોઈ વાર એવો 
કાયદો હોય છે કે જેનો નિરાદર સીધી રીતે ન યઈ શકતો હેય, 
જેમ કે રોલેટનો કાળા કાયદો; અથવા કોઈ પણુ સત્તાનું કે સરકારનું 
એવું પ્રજદ્રોહી વતન હેપ્ય કે જે સામે વિરોધ બતાતવાતો સીધા 
નિરાદરને। ઉપાય ન હોય, જેમ કે પ'જાબ અત્યાચાર અથવા ખિલાફતનેો 
વચનભગ. આવે પ્રસગે જેમાં નીતિ નથી એવા કાયદાને।, વિરેધ- 
દર્યાનાથે, છેવટના ' અમલી પોકાર ' તરીકે, સાવિનય ભ'ગ અ'ગીકાર 
કરી શકાય. સવિનયભ'ગનતી આ ખીજ દૃણિએ ઉપયેગિતા છે. 
એટલે સવિનય ભંગના પ્રસંગો જૂજ હોય, છતાં તે એવા 
મહત્ત્યતા હોય છે કે તે સ્વતત્રતા ને સ્તમાનતે ભોગે જ જતાં કરી શકાય. 
વ્યક્તિ .કે સમૂહને માટે તેમ કરવું અશકથ હોવું જેઈએ. એટલે, 
 ઇ*ન્્યારે અમુક કાચદ્દા સત્યાત્રહીના અ'ત:કરણુને એટલા બધા 
અન્યાચી લાગે કે તેમને અધીન થવું એ દૂષણુ ગણાચ, આવે વખતે 
તે ખુલ્લી રીતે અને વિનયપૂર્વા ક તેમને! ભગ કરે છે અને તેની શિક્ષા 
શાંતિથી સહન કરે છે. વળી ડાયદ્દે ધડનારના વર્તનની સામે પોતાને 
નિરોધ નોંપ્રાવવાને જે કાચદાના ભ ગમાં અનીતિ સમાયેલી ન હોય 
તેવા ખીન્ન કાચદ્દાઓઆને। ષણ ભ'ગ કરીને એટલે અ'શે શાન્ત્યને મદદ 
કરવાનું પણુ તે બ'ધ કરે છે.” (ન. છ. ૧૮-૬-૨૦૩૭ 7 
ર ક ર 
# સાદર નિરાદરમાં સત્તાને મદદ કરવાનું બધ કરવાતો જે અ'શ છે 
તેમાં તેની કાર્યશક્તિ રહેલી છે. સત્તાતા સ્વીક'રમાં સત્તાની શકેત રહે 
છે અને તે સ્વીફારના ચિહ્ન કે પ્રતિરનાંધ રૂપ આચરણુ કાયદાપાલન કકે 
નિયમપાલન છે. તેનો જ જને ત્યાગ કરવામાં આવે તો સત્તા શઅથી પણુ 
ન ભડ્કે એટલી તેતાથી ભડકે છે; અને ને તે સાર્વત્રિક અને વ્યાપક 
ખને તો તેથી સત્તાનો અત જ આવે, જેકે એક પણુ સાદર 
નિરાદરનો સાચો દાખલો તેટલે અ'શે તો તેની પ્રતિછા હરે જ. નને તે 


ી સવિનય કાનૂનશ'ગ ૨૪૧% 
લખલામાં કોઈ પણુ વ્યાપક સત્ય સમાયું હેય તો એકમાંથી અનેક 
સત્યાત્રડી થતાં મણુ વાર નથી લાગતી. સમુદાયમાં ધણી વાર એવી 
સ્થિતિ હોય છે કે કોઈ નીડર અને વિનયી નેતાને અભાવે જ વિરોધ 
મૂં'ધવાયા કરતો પડી રહે છે. ત્યાં આગળ એક પણુ તીડર કાર્ય 
ચેનગારી બની જઈ વિરોધ ભભૂકી ઊઠે છે/ 


“પણુ આવા વિરેધની ખે મર્યાદાએા સપણ જાણુવી ન્નેઈએ. 
તેમાં તેની શક્તિ છે અને વ્યાપક તયા સાવત્રિક ખની શકવાની ચાવી 
રહેલી છે. તે મર્યાદા એ છે કે, આ વિરે!ધ સાદર અને અહિ'સફુ 
હોવે! જેઈ ગમે. જે કાનૂતભંગને સત્યામહ માન્ય કરે છે તે સાવેનય 
હોવો જેઈ એ. તેતે સાદર કે સવિનય વિશેષણ, ચોરડાજી વગેરેના 
અતીતિમય કાનૂતભ ગથી જુદો દેખાડવા માટે, લગાડવામાં આવે છે. 
ચોર વગેરે ગુતેગાર્‌ લેક કાયદાભંગ તો કરે છે, પણુ સત્યાત્રહીતી 
જેમ નેંતક રાણ રાખીને નથી કરતા. તેમનો ઉદ્દેશ પણુ 
સમાર્જાહેત્‌, તાહિ પણુ અહિત છે. વળી, તેએ છાનાઠપના અને 
દડમાંથી ૭2% જવાના પ્રયત્ન સહિત પોતાની કારવાઈ ફરે છે. આ 
ખધાને લીધે તેમતે! કાનૃતસ ગ સાચા અથ માં ભગ છે. સત્યાત્રહી ભગ 
તેવી “નતતો ન હેય. સત્યાત્રડી તો નોંતેક કે આધ્યાત્મિક દૃણિથી, જહેર 
રીતે અને સવર્જાતેક હિતમાં, કાનૂતતું પાલન નથી કરતો અતે 
તેતી સ”ન પ્રસન્નતાધી સહન કરે છે. એટલે તેનો કાનૂતભગ સત્તાને 
જ ભંગ લાગે કે દોષમાત્ર દેખાય. બાકી તે તે ખરી રીતે ઊંચા 
પ્રકારનું કાતૂતપાલન ગસુ।ય, કેમ કે જે કાયદો સમાજહિતતો નથી તે 
કાયદો જ ન ગણાય એ સાચી રાજતેતિક દૃષ્દિ છે, 


તેથી તો સત્યાગ્રહી ગમે તે કાયદાનો ભંગ નથી કરી શકતો. 
સ્વરક્ષા કે વિરેધપ્રદશતના કેઈ પણુ કારણં, જે કાયદો અનીતિમય 
હોય તે જ તોડી શકાય/ સામુદાયિક કાનૂતભ'ગમાં આ મર્યાદા સાચવવી 
સહેલી પડે તે સારુ, કયો ક્યદો તોડવો તે નકી કરવા નાની સમિતિ 
૧ મહળ રાખમરામાં આવે છે; નહિ તો ગોલમાલ થવાની ભીતિ રહે, 
એટલે કે, સામુદાયિક કાયની પહેલી જ શરત તૂટે. 


સ-૧૬ 


૧૪૨ સત્યાચષેની. સોસાંસપ ી 


: ન્યક્તિમત સત્યાગ્રહ કરતાં સામુદ્દાયિકમાં એ જ વિશેષ છે ૩, 

તેમાં પૂ્ષ્તૈયારી તરીકે સમુદાયતું નિયમનત'ત્ર બરાબર ચે!નનયું હેવું 
જેઈ એ. તે તત્રે સમુદાય પર એટલી શ્વાક્ત મેળવેલી હોવી જેઈ એ 
કે સત્યાગ્રહતી મર્યાદા તેતી પાસે પોતે પળાવી શકે. અને એમ 
કરાવવામાં તેતી પાસે પીઠબળ તરીપ્ે માત્ર સેવાસ'પન્ન સહૃદયતા 
અતે પ્રેમ જ હેય. આમાં સત્યાત્રડની સરળતા છે, અતે બન્ને 
મુશ્કેલી છે એમ ગણે તો અમોધતા છે. એક સમૂહને સરખો નીડર 
બનાવી સત્તા સામે થતો કરવો એ, જે સમૂહ એકરાગ હેય તો, 
સરળ છે. તેમ ન હેય તો સેવા દ્વારા તેતે સગાંઠેત કરવે। એ સભ્ય 
સમાજમાં સરળ જ ગણાવું જોઈ એ. ૭તાં સુસ્કેલ ગણીએ તોપણુ 
તેમ કર્યા વિના, ખીજ રીતે પણુ, તે સમાજને ન જ ચાલી શકે, 
સત્તા સામે ન થતું હોય તોપણુ સમૂડે પોતાની સ્વરક્ષા ને પ્રગતિને 
ખાતર પણુ એકરાગ ને નીડર બનવું જ જેઈ એ. સમૂ& એવે! બને 
તો દરેક જણ કહેશે કે, “ અમે કખૂલ કરીએ છીએ કે સત્યાગ્રહનું 
ખરેબર રીતે પાલત થતું હેય તો પશુબળ- વડે થવું લોકશાસન 
અશકચ બની ન્ય, અને તેમ થનાથી લેકોતે અશુગમતા કાયદાઓનો 
સ'પૂણું રીતે અમલ થવે!, છેક અશકય નહિ તો, મુશ્કેલ તો થઈ 
પડે.” * અતે સવિતયભ ગના શસ સાથે ને અસહકારનું શસ 
ભળેતોતેો કે પણુ ગમે તેવી હડીલી સત્તાના મદ ઊતરે એમાં 
શકા જ નથી. ૫ 
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ભ પન્તબ અત્યાચાર તપાસસમાંતિનો 1રેપોર્ટ પા. ૪૧ 


૧૭ 
શાંતિમય અસહકાર 


“સારા સ'કોચને લીધે મે' અગાશીએ ચડીને પોકાર નથી ક્યો કે 

અસહકાર, અહે'સા અને સ્વદેશીનેો સ'દેરશોી! એ આખા જગતને સારુ છે. ” 
--ગાંધીજી 
“પ્રન્નની સાચી પ્રગતિને માટે જરૂરી આત્મભલાગ અને તાલીમ 
આપવાના એક સાધતર્પે અસહકારની આ ચળવળને થોજવામાં આવી છે. ” 
નનકેલડક'સપ સણહુપ્સભાનેપ ઠરાવ 
સત્યાત્રહુનાં શસ્ત્રોમાં શાંતિમય અસહકારની શોધ સવેનય 
કાનૂનભગ પછી થઈ. સવિનયભગની શોધના જેવા જ કટોકટીના 
મામલાને પ્રસગે ગાંધીજીની સત્યાત્રફી પ્રાતેભામાંથી આ જગનૂનું 
શસ્ત્ર ઝળકી આવ્યું. સત્યાત્રહ્યુગની શરૂઆતમાં એક વાર ગાંધીજએ 
કહેલું કે સત્યાત્ર વિશાળ વટશક્ષ સમાન છે; સાવિનયભ ગ તો તેની 
એક મોત્ર શ્વાખા છે. ધણાને તે વેળા એ કથન નહિ સમનજનયેલું. 
પરતુ, સાયા સહકારના બીન્ન પાસા સમાન અસહકાર જ્યારે ગાંધીજીએ 
બતાવ્યો ત્યારે બધાને લાગ્યું કે, સત્યાત્રહ સાચે જ વટજક્ષ સમાન, 
આખા પ્રશ્નજનનતને બ્યાપી રહેલો સિદ્ધાંત છે, અને અસહકાર તેના 
પાયા નવેસર્‌ જ નાંખવા ઇચ્છતાર મહાન નેતિક સિદ્ધાંત છે. 
સ્તર. લાલાજીએ અસકકાર-નીજ્વિને “ હિ'દી રાજકારણુની બારાખડી 
કહીતે વગુ'ગી છે મહાસભાએ તેતે! સ્વીકાર કર્યો તેને ગાંધીજએ 
“મહાસમ'તું મહારપારેવતન' ગણયું છે. 

આ સિહ્દાંતતા ઇતિકાસમાં અહી' ઊતરવાનું આપણું કામ 
નથી. તેમ જ તેં કેવી રીતે ધીમે ધીમે ફૂાલ્યો અને તેણે કેવી રીતે 
હિ'દી રાજગ્રકરણુમાં નવું જનેમ ને નવું તેજ આણ્યું તે પણુ આપણે 
અડી' ન તપાસી શરકાએ. સચાત્રહુના એક શસ તરીકે તેની ઉત્પત્તિ 


| . અતે તેતી વ્યાપ્તિ તથા' તે સામે લેવાયેલા કેટલાક મુખ્ય વાંધાનતો જ 


અહી' વિચાર કરીશું. કેવા સ“્ેગોમાં અસહકાર શોધાયો તે 
પ્રથમ જેઈ એ. 


૧૪૪ * સત્યપ્યહેની સીસાંસપ 


૧ ર ક 

“અસહકાર. શ્રખ્દનો પહેલવહેલો પ્રયાગ ગાંધીજીએ. દિલ્હીની 
એક હિ'દુમુસલમાનની ભેગી સભામાં કર્યો. કેવા વાતાવરણુમાં તેમને એ 
પ્રયાગ કરવાનું સૂઝયું' તેના જે ચિતાર તેમણે “ આત્મકયા 'માં આપ્યો 
છે તે વાંચતાં દક્ષિણુ આક્દિકાની સવિનમભ'ગની જન્મદાતા સભા યાદ 
આવ્યા વગર્‌ નથી રહેતી. તેમાં વાતાવરણુની એ જ તીવ્રતા અને 
એ જ ફાંઈકેનું કાંધક કરી નાખવાની ઉત્કટ અધીરાઈ અને એવું જ 

ગાંધીજીનું અહિ'સક હુદયમ થન, આપણે ન્નેઈ શકીએ છીએ. ગાંધીજની 

 ગ્રતિભા આવી ઉત્કટ તીતરતામાં જ સર્વોત્તમ ઝળકી ઊઠે છે 

સભા ખિલાફત સ'બ'ધી ઉપસ્થિત થયેલી પરિસિથાતેનો વિચાર 
કરવા તમા સુલેઠની ઉજવણીમાં ભાગ લેવો! કે ન લેવો! તેતો નિણુંય કરવાને, 
 _૧ઉહ૧૯ના અતત ભાગમાં મળી હતી. પ'નનખખ અથાચારને ધા પણુ 
તે વખતે વહેતો જ હતો. તેની તપાસ કરવામાં ગાંધીજી, રોકાયેલા 
હતા. તેની વચમાં તે આ સભાર્મા હાજરી આપવા ગયા. 

સભામાં આવેલા “ ધણા ઠૅરાવોમાં એક ઠરાવ હિ'દુમુસલમાન 
ખધાએ સ્વદેશી ત્રતતું' પાલન કરવું, ને તે અથે વિદેશી કાપડને 
બહિષ્કાર કરવો એમ હતો. ખાદીનો પુનર્જન્મ હજુ થઈ ચૂકયો 
નહોતો. ( મૌલાના હસરત મોહાનીને ) આ દરાવ ગળે ઊતરે તેમ 
નહોતો. તેમને તો અગ્રેજી સલ્તનત જે ખલાફતની બાબતમાં 
ઇતસાફ્‌ ન કરે તો વેર લેવું હતું, તેથી તેમણે દ્િટિશ માલમાત્રનો 
યથાસ ભવ બહિષ્કાર સૂચવ્યો. ” 

ગાંધીજતે આવી વેરનીતિ ગમે તો નહિ જ. એટલે તેમણે 
પોતાની અહિસાની નીતિનું મ્ાતિપાદન કયું” અને વિદેશી વરમના 
બહિષ્કારની વ્યવહારુ સચના રૂ કરી. 

“અમને તમારા વિદેશી વરત્રના બહિષ્કારથી સતોષ ચાય 

એમ જ નથી. .... અમારે તે। બથ્રાંટેશ લોકો ઉપર તાત્કાલિક 
અસર્‌ થાય એવું ક'ઈકકે જેઈ એ. તમારો ખહિષ્કાર ભલે રહે, પણુ 
એથી વધારે જલદ વસ્તુ તમારે બતાવવી જેઈ એ. ” આમ પી 
હસરત મોહાનીએ પોતાનો જવાબ વાળ્યો. 


શ્ોૉતિસય અસહકાર ૨૪૫ 


ખિલાષ્તનો પ્રેશ્નષમાં ને સરકાર દગાબાજી કરે તો સુસલમાનો 
જેહાદ અને હિજરતની કુરાનની આજ્તાઆ આચરવાની વાત કરે તે 
ગાંધીજી ન્નણુતા હતા. એ પુષ્યપ્રકોપને અહિસક માગે વાળવાનું 
તેમનુ' કામ હતું. નને સયામ્રહ સરાસર યુદ્નાો અહિ'સક અવેજ છે 
તો આ પ્રસગે તે સિદ્ધ થવું જોઈ એ. ગાંધીજીએ ન્નેયું કે, 

“વિદેશી વસ્રના બહિષ્કાર ઉપરાંત કાઈક ખીન્નુ' ને નવું બતાવવું 
જોઈએ. . . . મોલાના સાહેબે પોતાનું ભાષણુ પૂરું કર્યું” ત્યારે છું 
જવાખબ દેવા તૈયાર થઈ રહ્યો હતે. મને ઉદ કે હિ'દી શબ્દ તો હાથ 
ન લાગ્યો . . . પણુ જવાબ તો] આપ્યો. મને “નોન - કોઓષપરેશન” 
શખ્ટદ હાથ આવ્યો. મૌલાના ભાષણુ કરતા હતા અને મને થયા કરતું 
હતું કે, તે પોતે ધણી બાબતમા જે સરકારને સાથ દઈ રહેલા છે તે 
સરકારના વિરોધની વાત કરે છે તે ફોગટ છે. તલવારથી વિરોધ નથી 

' કર્ત્રો એટલે સાથ ન દેવામાં જ ખરે! વિરોધ છે એમ મને લાગ્યું, 
ને મે' 'નૌત-કોઓપરેશન' શખ્ટદને પહેલે ઉપયોગ આ સભામાં કર્યે. 

“ મારા ભાષણમાં મે' તેના સમર્થનમાં મારી દલીલે। આપી. આ 
વેળા એ શખ્દમાં શું શું સમાઈ શાકે તેનું મને ભાન નહેવું. તેથી હું 
વિગતોમાં ઊતરી ન શક્યો. મે' તો આટલું કહું એમ ચાદ છે: . . . 
ઈશ્વર તેવું ન કરે, પણુ કદાચ ને સુલેહની શરતે! (મુસલમામ ભાઈ- 
ઓની) વિરુદ્ધ નતચ, તો તેઓએ સરકારને સહાયતા આપતા અઢકશે. 
મને લાગે છે કૈ આ પ્રન્નનો હક છે. સરકારના ખિતાબેો રાખવા કે 

સરકારી નોકરી કરવા આપણે ખ'ધાથેલા નથી. ન્‍્ન્યારે સરકારને હાથે 
જખિલાક્ત જેવા મહા અગ્રાત્યના ધાર્મિક સવાલને વિષે આપણને 
નુકસાન પહોંચે ત્યારે આપણે તેને સહાચ કેમ કરીએ ? તેથી (ખેલાકૃતને 
ચુકાદો આપણી વિરુદ્ધ નનચ તો સહાય ન કરવાનો આપણને હક છે. ”*” 

| હિ'દી રાજપ્રકરણુનું આ દશાપારેવર્તન ગાંધીજીતા પોતાના 
આંતરપરિવત'નને અનુરૂપ જ તું. ખિલાકફતના વચનભ'ગ સાથે 
સાથે પ'નબ અત્યાચારની તપાસનું તેમનું કામ હિંદની અગ્રેજ 
સરકારના ખરા સ્વરૂપ વિષે તેમની આંખ ઉધાડી રહ્યુ' હતું. તેને 
પારેણામે તે એક અટલ રાજનિટ્ટ સેવક મટીને તેની સામે બળવાખોર 
બન્યા. આજ સુધી તે સયાગ્રહના સવિનયક્રાગ શસ્ત્ર દારા અઠીંતહીં 


* આત્મકથા લા. ૨? ૩૪૮-૯૬ નન્‍્તુએ 


૨૪૬ - સત્યપ્યહની સીમાંસપ 

સરકારનાં બૂરાં કાર્યોની સુષારણા કરવા મથતા હતા: ઇવે તો તેમને 
તેની મૂળ મનોજૃત્તિ જ બૂરી છે એમ લાગ્યું. એટલે, 7મૃડુંબના જે 
કાયદા પરથી સવિનયભ'ગ તેમણે શેષ્યો હતો તે જ કાયદા પરથી 
તેમણે હવે પ્રેમમૂલક અસહકાર શૈધી રજૂ કર્યો. સલાગ્રહતા દરેક 
શસરની જેમ, આતું પણુ એ જ મૂળ લક્ષણુ છે કે, ક્રોધથી ઊભરાતા 
વાતાવરણને અક્રેધ દ્રારા દાબવું અને તે દ્દારા ઉત્પન્ન થતી શક્તિના 
ધારેલે માગે? સ'ચા૨ કરવે.. તે લક્ષણુ સ્પ બતાવવા સારુ તેને 
સાતિમય' અસહકાર એમ ડહેવામાં આવ્યું. ક 


જ વિ 

(આ શસર્ત્રની ખૂખી તેના કાયકેમતી આ કે તે વિગતમાં નથી, 
પરતુ તે વિગતોની પાછળ રહેલા અહિ'સક વિરોધના માનમમાં 
રહેતી છે. આપણે જ્નેયું કે, ગાંધીજએ પ્રશ્નના ક્રોધી અને 1વિરેધયુક્ત 
માનસને અહિ'સક દિશામાં વાળવાને માટે આ અસામાન્ય શસ 
શૈષ્યું' હતું, તેના વિનતા લોકની શક્તિ ખૂનરેજીના માત્ર ખડતાત્મક 
રસ્તે વેડફાઈ ન્નત અને તેમાંથી દુઃખ જ નિપન્નવત. ગાંધીજીએ 
તેને બધ્લે શાંતિમય અસઠકારને એટલે જ વેગવાન અને ધમધમાટી: 
વાળો માગ શોધી આપી તે ખૃતરેજી રોઝી. આ માગની 
ખૃખી એ છે કે, જેટલી રચના તમે કરે તેટલું જ ખડન કરવાની 
તમે શ્રક્તિ કેળવી શકે. માત્ર ખંડન તે! હિ'સા જ કરી શકે, 
સત્યયુક્ત અહિ'સા, એટલે કે સયાગ્રડ તો અસવતો નાશ કરે તે 
સત્ય દારા જ, એટલે કે, સત્યતી રચનાત્મક કિત ઉપન્નવીને. 
અસહકારની આ ખૂખીને લીધે આપણે તેને રાજકારષણુની એક મહાન 
શોધ કહેવી બજે એ. 


એતી પાછળ એ ખે 4ેવિવાદ રાજકીય તત્ત્વો રહેલાં છે કે 
રાજસત્તા પ્ર્નના સહકારથી જ નભે છે; અને થશા રના લથા પ્રઝા એમ 
જ નહિ પણુ થથા પગ તથા રંગા એ મૃત્ર પણુ સાચુ છે,-- આજના 
પ્રજ્નત'ત્રતા યુગમાં તો તે સતિરોષ છે. પહેલું તત્વ અસહકારની ખડનાત્મક 
શક્તિતું વાચક છે. સત્તાતે અપાતો સહકાર ખે'ચી લેવામાં આવે તો 
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સત્તા નબળી પડે. ખીન્ડી તતતત અસહકારતી રચનાત્મક શક્તિનું વાચક 
છે, જેવી રંચના કરવા પ્રશ્ન માગતી હેય તેવી પોતે પોતાની મેળે 
કરવા લાગી ન્તય તો રાજાએ તેને અનુરૂપ પોતાનું વર્તન મોડુ વહેલું 
કરવું જ પડે. આ ખેઉ તત્ત્વો સહકારમાં પણુ રહેલાં છે. પરતુ તેમાં 
તે ભેગાં મળેલાં હોવાથી અસહકારની જેમ જુદાં નથી દેખાતાં એટલું જ. 
હિસાબળ માત્ર ખ'ડત કરીને અટકે છે. અસહકાર 
ખ'ડન સાથે જ મ'ડન કરવાને પણુ ઇરાદો રાખે છે. તેથી આપણે 
જોઈ એ છીએ કે, મહાસભાના અસહકારના કાયકરમમાં રચનાત્મક 
કામ તેતુ' મુખ્ય અગ છે#/ . 

એ કાયકમની એક બીજ વસ્તુ પણુ આપણુ ષ્યાન ખેચે છે 
તે અસહકારની કમિક પ્રગતિ. મહાસભાએ જે અસહકાર દેશ આગળ 
રૂ કરેલો! તેમાં ચાર પગથિયાં હતાં : ચ્રાળા,, અદાલત તથા ધારા- 
સભાનો ખોહિષ્કાર ને* માનચાંદનો ત્યાગ; સરકારી નોકરીનો ત્યાગ; 
પોલીસ ને લશ્કરી નોકરીનો ત્યાગ; છેવટે કરબ'ધી. આવો ક્રમિક 
”“અસણકાર ધષ્યી રીતે ફાયદાકારક છે. તેનાથી શ્રાંતિની મર્યાદા સાચવવી . 
સહેલી પડે છે. લેક ધીમે ધીમે તાલીમ પામતા નનય છે એટલે 
ઉત્તરોત્તર અસહકાર કરવા વધારે તત્પર થઈ શકે છે. અસહકાર પણુ 
છેવટે ન્યાયી અતે ઇછે સહકાર જન્માવવા સારુ જ છે, સામા પક્ષનો 
નાશ કરવાને નથી. એટલે ક્રમિક પ્રગતિથી સામા પક્ષને સુધરવાનેો 
પૂરતો વષ્ખત મળી રહે છે. આ ઉપરાંત તટસ્થ પ્રન્નમત પણુ ઘડાતો 
ય છે; અતે વ્યવસ્થાપૂૃવ ક વિરોધ થતો જવાથી સામાન્ય અવ્યવસ્થા 
બિલકુલ નહિ જેવી થાય છે. 

અસહકારમાં પણુ, જે પ્રશ્ન પોતે અ'દરેઅદર સહકાર કરીને 
એકત્ર ન બની હેય, તો તે સફળ વિરશેધ ન કરી શકે એ તરત 
સમજાય એવું છે. જે તે સરકારી ત'ત્રનો ત્યાગ કરૅ છે તો એનો એ 
અથ છે 3, પોતે એટલી સુબહ ખની છે જે તે તત્રતી જરૂર જ 
ઉડાડી મૂડે છે અથવા તેતું અવેજી ત'ત્ર પોતે ઊભુ કરી લેવા શ્રક્તિ 

ધરાવે છે, આ અસહકારની રચનાત્મક બાજુ છે. હિ'સક અસઠકારમાં, 
એટલે કે, શરમ સહિત બળવો કરવામાં આવી દરકાર નથી રાખવાની 
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હોતી; તેમાં એક વાર તો બધું અ'ધાધૂ'ધીમાં રોળાય છે. સત્યાગ્રહના - 
અહિ'સક અસહકારમાં આ ન ચાલી શકે. એટલે સશરખમ બળવામાં 
પાછળથી કરવી પડતી તત્રબહ્ધતા આમાં સાથે સાથે જ કરતા જવાની 
હોય છે. સામાન્ય સહકારી સ'નનેગોમાં રાજનપ્રન્ન જેમાં મળીને આ 
જ વસ્તુ કરે છે; અસહકારના અણુખબનાવને પ્રસંગે રાજપ્રન્ન જીુદ્દા 
પડે છે ને પ્રન્ન એકલી પણુ ધારેલા ફ્રેરફાર કરે છે અને રાજને 
તેમાં ભળવાને નમવું પડે છે. 

આ પરથી એ પણુ સમજાય એવું છે કે, નબળી પ્રનન 
અસહકાર ન કરી શકે, કેમ કે તેમાં રાજાનો કેપ વહેરવાતું' ભારે 
ન્નેખમ ખેડવાનુ' છે. એટલુ” જ નહિ તેમાં શ્વાંત બહિષ્કાર કે 
ત્યાગ અને આત્મભેગની ઠંડી તાકાત પણુ બતાવવાની હોય છે. 
એટલા સારુ પ્રજાએ સ્વાવલ'મી બનતું જેઈએ. દોષિત પહ્ષને 
છેડવામાત્રથી અસહકાર નથી થતે!. સ્વ. લાલાજી કહે છે તેમ, 
“્રાંતિમમ અને ન્યાષ્ય માગે પોતાના ષ્યેયને પહાંચવા ધારનાર 
પક્ષને માટે ચાલુ રાજત'ત્ર જોડે આત્યતિક અસહકાર કરવો અ- 
સંભવિત છે. . . . આપણા અસહકારના એવો ઇરાદો પણુ નહોતો 
ને નથી કે સહકાર માગવામાં આવે ત્યારે ત આપવે. 
સહકાર્‌ છોડવાનું કારણુ વચનભગ અને આપણા પ્રાથમિક હકોના 
અસ્વીકાર સામે વિરોધ એ હતું. ”/એટલે અસહકારની સ્વય”મર્યાદા એ 
આવે છે કે, જેટલે દરજ્જે આપશે સ્વાવલ'બન કેળવી શકીએ ને 
પૂના થવા તૈયાર થઈ એ તેટલે જ દરન્જે આપણે અસહકાર કરી 
શકીશું. આમ અસહકારનીતિમાં સ્વાવલ'બન અથવા ૨ચનાત્મક 
કાયની મુખ્ય આવસ્યકતા છે. 

ડે 
અસહકારનું આ તત્ત ધણા ભૂલી ન્ય છે તે પછી તેના 
વિચિત્ર વિચિત્ર વિરોધ ડરે છે. એક વિરેધ એવો હતો કે અસહકાર 
નિષેધવાદી નીતિ છે તેથી ઉત્તમ નથી; ગ્રેળ્ન તેથી ચડી ન શકે. 
નિષેધવાદની પાછળ રહેલો પ્રખર રચનાત્મક નિશ્રય ન સસનયાથી જ 
આવીઃ દલીલ કરી શકામ. ર 
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વળી એવે વિરેધ હતો કે, તેની પાછળ બ્રિટન પ્રત્યે “તિદ્દેષ 
અને ઝેરવેરની લાગણી રહેલી છે, અને આ એનો મૂળગત દોષ છે. 
'એ સાચુ' છે કે સરકાર સામે તીત્ર વિરોધની લાગણી હતી તેયી 
અસહકાર કરવામાં આવ્યો હતો. પરતુ એ લાગણીના ફળરૂપે તે 
'નહેતો. એ તો વિરેધતી વસ્તુરિથિતિને શાંતિથી પહોંચી વળવાના 
ગ્રયત્નરૂપે હતો. એટલે સાચુ જેતાં તે વિરોધને દાબવાનુ તેનુ મૂળી 
કામ હવું. એ દાબવામાં જ એતુ' અસ્તિત્વ ને શક્તિ રહેલાં છે. ઝેર- 
વેરની વસ્તુસ્થિતિમાંથી કાયમી મહડત્ત્વનુ' પ્રજ્નકઝીય હિતનુ' પારેણામ 
ઉપન્નવવાને તેનો ઉદ્દેશ હતો, આ યાદ રાખીને જે વિચાર કરીએ 
તો ઝેરવેરના દોષતી ટીકા અણુસમજમાં જ ખપે. આ ઉદ્દેશ સારવા 
જતાં પૂર; કાબૂ ન રહે ને મારફાડ ફ્રાટી નીકળ તો તેનો દોષ 
અસઢહકારને નથી; ખુનામરજીનુ' આભ ફાટવાને બદલે થોડાથી જ પત્યું. 
એને માટે અસહકાર આભારી છે, એમ ઊલટું ગણાવું જેઈ એ. 
આવી દલીલ કરનારા એમ માને છે કે, પ્રનનમાં ખરેખર વિરેધ-- 
લાગણી નહોતી. અસહકારે તે ઉત્પન્ન કરી છે. આ તે। વસ્તુસ્થિતિની 
યથાથ સમજનો જ કરક છે. પણુ એમાં પણુ એક ઉધાડી ભૂલ બતાવી 
શકાય. સશસ્ત્ર બળવામાં લોકને ઉશ્કેરવાનું' બને છે; પણુ નિઃ શરમ 
બળવામાં ન્યાં ન્નતે ધસાવાતું જ છે યાં આવી ઉસ્‍્કેરણી અશક્ય હોય 
છે. એટલે સફળ અસહકારને અય? જ એ છે કે પ્રજ્નમાં વિરોધની લાગણી 
મૂળ હતી. પરતુ સત્તા આટલી આત્મટીકા નતે નથી કરી શ્રકતી,. 
ખીજી અનેક દલીલો અસહકાર સામે થતી. એ ખધામાં આ 
મૂળ વંસ્તુસ્થિતિનું' અન્તાન કે અશ્રદ્ધા હતી કે, હિ'દની પ્રજ્નતો સરકાર 
પરથી વિશ્વાસ ઊઠચા છે એટલે અસહકારને। શાંત સ્વાવલખનને માગ 
' જ તેમાંથી તરણ્‌।ાપાય હતો. અસહકારમાં નિષેધ અને વિધાનની ખેઉ 
તાકાત છે. ને સત્તાધારી સારી દાનતનો હેય તો તે ગમે બારે 
 અસહકારમાંથી બહાદુર પ્રજ્નનો તેજસ્વી સહકાર સાંપડાવી શકે, માત્ર 
પોતાની સાફ દાનતતી ખાતરી કરાવવી નનેઈએ. તેમ જે તે ન. કરે 
તો અસહકાર દ્રારા પોતે પોતાનો નાશ્ન વહેરે છે એમ જ થયું. એ રીતે 
જોતાં અસછકાર્‌ તો જેમ ગ્રે'્નના સ્વમાનનુ રક્ષક હતો તેમ સરકારના 
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સ્વમાનનો પણુ હતો. એટલે સરકારને નને પોતાની આખરૂ વહાલી 
હેય તો ગમે તે વખતે તે સાચવી થ્રકતી હતી. આ વસ્તુ ગાંધીજી 
ટ્રેકમાં આવી રીતે વણુંવતા કે, સરકારને સુધરવું હેય તે અસહકારચી 
તે સુધરશે, નાહે તો તેનાથી તે મટશે. 

વળી, સથાગ્રહી વાઢાધાઢ કરવા તત્પર નથી એમ પણુ નથી. 
તેતી સ્થિતિ તો સહકાર કરવા તલસનારના જેવી છે; અસહકાર તેને 
લાચારીએ જ લેવો પડે. તેથી તે તો દરેક ક્ષણે આબરૂ ભરેલી સલાહ 
કરવા તેયાર હેય છે; સાચા સહકારની નિશ્ઞાની જીએ તો તરત ઝડપી 
લેવા તે તત્પર છે. ગઈ લડતની તહરૂખીનો ઈતિહાસ જાણ્યા પછી 
આ તિષે આપણુને શકા નથી. આમ અસહકાર કોઈ નો નિષેધ કરે 
છે, કે સહકારનો - માગ બધ કરે છે, એમ બિલકૂલ નથી. ગાંધીજી 
જેવા પ્રેમાળ જીવને માટે એમ કરવુંય અશક્ય છે. ૧૯૨૦ના તીત્ર 
વાતાવરણુમાં પણુ અમદાવાદ મહાસભામાં તેમણું આ યાદગાર ઉદગાર 
કાઢચા હતા : 

“સરકારની દાનત ને ઇન્સાફ પર હોય, ને લોર્ડ રીડિ'ગ 
ન્યાય આપવા માગતા હચ, ને તેમની આ ખધું કરવાની ટ્દાનત 
હાય, તો! હું તમને ઈશ્વરને સાક્ષી રાખીને અને ખરા દલથી જણાવું 
છું કે, તેમને માટે આ ઠરાવમાં ડ્વાર ખુલ્લાં છે. પણુ નને તેમની દાનત 
સાફ ન હોય તેો દ્વાર ખ'ધ છે. હજી ભેગા મળીને મસલત ડરી 
શકાય તેગું છે ને તેમાં છું સામેલ થાઉ, પણુ તે મસલત સાચી 
હોય તો, તેમાં સરખાપણાના હકથી બેસવાનું હોય તે, આપણે 
ભીખ માગવા જવાનું ન હેય તે। જ. . . . તેઓની દાનત ને સાચી 
હેય તે! છું પ્રન્ન તરફથી તેમને ખાતરી આપું છું કે આ ઠરાવમાં 
તેમને માટે દ્રાર ખુલ્લાં છે, . . . આ ડરાવમાં દૃઢતા, નસ્રતા, અને 
નિશ્ચય એ ત્રણે રહેલાં છે. ”” ' 

ન 
અસહકારતી ઉપરની .બધી ચર્ચા મુખ્યત્વે રાજકીય દષ્ટિએ કરી 
છે. એના પરથી એમ નથી માનવાનુ કે તે માત્ર રાજકીય સિદ્ધાંત છે. 
તેના જેવો ઉત્કટ ઉપાય લેવા યોગ્ય ખીજી પરિસ્થિતિમાં પણુ તેતો 
ઉપયોગ કરી શકાય. પ્રહ્લાદે પિતાનો ત્યાગ કર્યો, વિભીષણુ ભાઈ ને, 
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' મીરાંએ પતિતો, નરસિ'ક મહેને ન્યાતતેો. એમ અસહકારના અનેક 
ન્નતના દાખલા આપી રાકાય. રાજઝીય જ્ષેત્રતે પ્રયોગ દરેક ન્નણે છે 
તેયી સિદ્ધાંત સમજવામાં સરેળતો થય માટે જ તેને મુખ્ય પ્યાનમાં 
રાખવામાં આન્યો છે. 


અસહકારનું શસ્ત્ર એટલું બધું વ્યાપક છે કે ખીક્ન ઘણાં શસ્્રે 
તેના પ્રકારરૂપે ગણુઃપાં શકાય સરકાર્તે મદદ ન કરવાની દૃણિએ 
સવિનયભ ગ કરવામાં આવે તો! તેટલા પરતો તે પણુ અસકકારનોં 
જ પ્રકાર ગણાય. આર્થિક અતે સામાજિક બહિષ્કાર, હડતાલ, 
હિજરત, કરબધી વગેરે તેના પ્રકારો છે એ તે! ઉદ્રાડી વાત “છે. 
આપણા રચનાત્મક કાયકમની કલ્પના પણ અસહકારના અંગ તરીકે 
કરવામાં આવી છે એ આપણે ઉપર જેઈ આવ્યા, 


પરતુ,* મૂળમાં તે પ્રજ્નકોય સહકાર. અને સ્વાવલ બન ચાહનાર 
અને કેળવનાર્‌ કાયકરમ છે. અને તેથી જ જેમ જેમ સાગળ વધીએ 
છીખએે તેમ તેમ રચનાત્મક ક!યકમ દેશના સ્વરાજનું અને તેના 
ધડતરની સ્વાવલ ખી યોજનાનું રૂપ પકડે છે. અહીં આપણે લડતના 
માર્ગ તરીક ઉિંચ'ર કરતા હોવાથી એ કાય કમનો એ અશ નોૉંધવે 
અણી પ્રસ્તુત છે કે, તે ફાય કમ પ્રક્નને આંહિ'સક યુહ્ધમની તાલીમ 
આપે છે; પરસ્પર મેળના અતે રાષ્ટ્રપ્રેમતા પાયા ઉપર્‌ મન્નુ 
. સગઠંન કરવાને માટે તક આપે છે, અતે તેતી « સાથે તેમના 
રેજિ'દા બધા પ્રશ્નો ન્નતમણેનતથી અને સ્વબળથી હલ કરી આપે 
છે. આં વસ્તુ તે કાયમની અતેક વિગતો વિચારીએ તો સપણ થાય 
એમ છે. અહીયાં એ વિગતો ગણુાવવાથી વધુ વિવેચન અસ્થાને છે. 
તે વિગતોન આ પ્રમાણે છે:-- 


* આ કકરો નવી આવૃત્તિમાં ઉમેરી આપ્યો છે. (૨૯૪૭૦ 
4 આ વિગતે! ગાંધીજ કૃત “ રચનાત્મક કાર્યક્રમ” પુસ્તિદામાંથી લીષી 
છે. તેમના વિવેચન માટે તે તપા તે ઉપરનું ત્રી રાજેન્દ્ર બાખુનુ' દે 
(પ્રકાશક - "નવજવન) જુએ (૧૯૪૭). ં 
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૧, જ્રોમી એકતા ૧૧. રાષ્ટસાષાનો પ્રચાર * 
ર. અસ્પૃશ્યતાનિવારણુ ૧૨. સ્વભાષાપ્રેમ 
૩. દારૂબધી ૧૩. આરથચિક સમાનતા 
૪. ખાદી ૧%. ખેડૂતો 
પ. બીન્ન ગ્રામોદ્યોગ ૧૫. મળ્નૂરો 
૬. ગ્રામસદાઈ * ૧૬. આદિવાસીઓ 
૭. “ નઈ તાલીમ' ૧૭, રક્તપીતિયાઓ 
૮ ત્રૌઢશ્િક્ષણુ ' ૧૮. વિદ્યાથીઓ 
€. સ્ત્રીઓની ઉન્નતિ ૧૯. ગેોસેવા 


૧૦. આરૅગ્ય અને શોચની કેળવણી 


૧૮ 
મર્યાદિત બહિષ્કાર 


“ સત્યાત્રહીના પ્રત્યેક કાય માં પોતે દુ:ખ સહન કરવાનું છે, વિરોધીને 
દુઃખ દેવાનું કદી નહિ. પોતે દુઃખ ખમતાં કે ધમ પાળતા વિરેધીને દુઃખ 
થાય કૈ અગવડ પહેંચે તેને સારુ સત્યાત્રહી લાચાર થાય છે. ” 

“ ખહિષ્કાર હિં'સક અને અહુ'સક હોઈ શાકે છે. સત્યાગણીથી 
અહું'સક નહેષ્કાર જ વપરાચ. ” ી 

ન --ગાંધીજ 


બહિષ્કારનું શર સત્યામહુમાં નાના કહેતાં ઘૂસી ગયા જેવું છે 

એમ જ કહેવું જેઈએ. એનો અથ એમ નથી કે તે ત્યાન્ય જ છે. 
આગળ આપણે જ્નેયું હતું કે, તેમાં મૂળાગત દોષ રહેલો છે, જે: ગમે 
તે વખતે કાખૂમાંથી છટકી જઈ બહિષ્કારને હિ'સક રૂપ આપી રકે 
છે. અને સત્યામ્રહર્મા તો તેતુ' અહિ'સક રૂપ જ ગ્રા હોઈ શકે. - 


ર મર્યાદિત બવિષ્કાર | શપર 

ર ય 

ખહિષ્કારના ખે પ્રકાર આપણું નણીએ છીએ: આથિક અને 
સામાજિક. આથિક બહિષ્કારની બધી શક્તિ આપણે સ્વદેશીપાલન 
દ્રારા પણુ ઉત્પન્ન કરી શકીએ છીએ. અને સ્વદેશીનો વિચાર કરતાં 
આપણે જ્યું કે તેતો તેવા ઉપયોગ ધમ્ય છે. સ્વદેશીપાલન રચનાત્મક 
કાય હોઈ નિર્દોષ છે, તે દ્રારા સહેજે પરદેશી માલનો બહિષ્કાર થાય 
છે; પણુ જેટલે દરજઝે સ્વદેશી માલનો આપણે સ્વીકાર કરી શકીએ 
તેટલે દરજ્જે તેનો બહિષ્કાર થાય છે, એ તેની સ્વતઃ મર્યાદ્ય છે. એનાથી 
ખંહિષ્કારનાં અનિષ્ટ તત્ત્વો પર્‌ એની મેળે કાખૂ આવી નય છે. નર્યો 
બાદિષ્કાર તો કરી પણુ ન શકાય, કેમ કે જે વસ્તુ જેઈએ તે તો 
જનોઈ એે જ. તેના અવેજમાં આપણે ન્ન સ્વદેશી ઉત્પન્ન કરી રાકીએ 
તો જ પર્દેશીનો કાયમી ત્યાગ થઈ શકે. એથી કરીને સ્વદેશી એ 
આથિક ખહિષ્કારનું કાયમી ને સર્યાદાયુક્ત સ્વરૂપ છે. 


સામાજિક બહિષ્કાર બાબત વિચાર કરતાં પણુ એમ જ લાગે 
છે કે, તેતો મર્યાદાયુક્ત અવેજ અસહકાર છે, એટલે તે વિના ન જ 
ચાલી શકે એમ નથી. નેનો સગ આપણે અનિજ માનીએ તેને 
થજીએ અથવા તેનો તેટલા પૂરતો અસહકાર કરીએ તો તેટલાથી 
ખહિષ્કારનતી ગરજ સરવી ન્નેઈ એ. તેમ કરવાથી બહિષ્કારમાં હદ 
ચાતરવાની જે ભીતિ છે તેમાં પણુ ઊતરવું ન પડે, અને તેનું ફળ 
* પણુ અસહકાર દ્વારા પૂરેપૂ રું મેળવી શ્ઞકાય. 


પરતુ સામાજિક ખહિષ્કારના ગ્ર પર આપણો હાથ એટલે 
બધો બેસી ગયો છે કે તે ઉગામ્યા વગર આપણાથી રહેવાતું , નથી. 
અને તેને નિર્દોષ ઉપયોગ જ આપણે કરીશું એવી પણુ ખાતરી 
નથી. આપણાં કેટલાંય સામાજિક દુઃખો આપણી અવિચારી બહિષ્કાર- 
જૃત્તિને આભારી છે. એટલે તેના પર અહિ સાની મર્યાદા મૂકવાની 
જરૂર રહે છે. 

_ગૃઈ લડતની શરૂઆતમાં ગાંધીજીએ બહિષ્કાર વિષે પોતાનો મત 
ખતાબ્યો છે તે આ સ'બ'ધર્માં નનેવા જેવો છે : 


મ્પરુ . સત્યાષષહની. સોમાંસ ક 
“કાઈ કહેશે કે (બહિષ્કારમાં પાળવાની) આ અહિ'સા તો 
આકરી. વાત સાચી છે. અહિે'સા જવા આકરી તેવી જ આસાન છે. 
સમજે તેને સારુ તે સહેલી છે, ન ઝમજનારને સાર આકાશમાં ઊડવા 
કરતાં ષણુ કઠ'યુ છે. આ વાતનુ મને પૂર ભાન હવું તેથી જ સે' 
પ્રનનની સામે બહિષ્કારને મૂક્યો નયી. ગુજરાતે પોતાની મેળે ઝીલી 
લીવા છે એટલે મે' તેને ચાલના દીએ છે ને મારાં ભાષણમાં ઉત્તેજન 
પણુ આપ્યું છે. છતાં તેની મર્ચાટા હમેશાં જણાવી છે. એવે! મર્યાદિત 
આંહે'સક ર્બાહેષ્કાર નત ન્નળવી શકાય ને તેથી ત છોડી દેવામાં આવે 
તા હજી કશું દ્ેળાઈ નથી ગજું ” (ન. જી. ૪-૫-૭૦ 
ન્‌ 
ખેડાની લડત વખતના તેપૃના ઉદ્ગારે જેઈ એ તો બહિષ્કાર- 
શસ્્રતો વિકાસ સમજવાની ર્દાર્ટિએે પણ્‌ ઉપયોગી થશે તે વખતની 
તેમની મતોભત્તિ બહિષ્કારની વિરોધી « નણે મ હોય એમ લાગે 
છે. તે વખતે અમલદારો આજના જેવા હુદ્યશત્ય પણુ નહે હેય 
એમ ડદાય હશે અને ગાંધીજ પોતે પણુ અ.જ્ની જેમ બળવાખોર 
ત્યારે નહેતા. 
ખેડાતી પ્રન્નએ કોઇના લાર વિના જ ખદિષ્કાર્‌ ઉપાડયો 
હતો એ સૂચક ખીના છે. આપણે ઉપર્‌ જેયું એમ, એ શસ્ર આપણી 
નાતન્નતન! બઅ'ધારણુમાં પરાપૂવથી વપરાતું આવ્યું છે, તે તેનું કારષ્યુ 
છે. ન્યારે ગાંધીજએ તે [વષે ન્નણ્યું ત્યારે રક સભામાં તે વિષે 
તેમણું આવી ચેતવણી આપી કે ર 
“ અમલદાર ભૂખ્યા ગચા અથવા તરસ્યા ગંચા મ એકે ગામ 
વિષે નહિં કહેવાવું જેઈ એ. અમારે #ખંથી અમલદારને પીવાનું પાણીયૅ 
તૈ મળ્યું એમ કહોને ધણાં મૂર્ખાઈ હાદ છે. સત્યાગ્રહીનું કામ કાઈ ને 
ભૂખે મારવાનું, દૂભવવાનું નથી. સત્યાગ્રહી નાતે દુઃખી થરો, કહેવાતા 
રાકઝુને પોતાના રોટલો આપી પેતે ભૂખે મરશે. ”” 
ખીજ એક સભામાં સજભામ્રહીના ધમ વિષે ખોલતાં તેમણે 
આટલે સુધી કહ્યું હતું કે, 
' “સત્યાત્રડી વિનચ કટી નહિ છેડે, આગ્રહ પણુ નહિ છોડે, 
અમલદારોને ભૂખ્યા પણુ નહે કાઢે. પાણી, ખોરાક, ઉતારે અતે 


:-જ ર મર્યાદિત બહિષ્કાર ૨૫૫ 
સક્ષામ પગ્‌ આપરે. તેએ આપણા પરેોણા છે એટલે પછી તે રાત્ર 
' થા મિત્ર હેય તેોપપણુ આપણે તેની સાથે વિનચથી વત વાનું.” 
(ખેડાની લડત, પાં. 9૦૯) 
ર પર'તુ -આ વિનયનો અર્થ એ નથી કે જપ્તીઅમલદાર તેનો 
અમલ પણુ ચલાવી શકે એવું વર્તન રાખવું જેઈ એ. 
“અમલદારને આપ'ગઞે માન આપીશું, પણુ આપણે તેને મદદ 
નથી કરવાના. તેની આગતાસ્વાગતા કરીશું, ષણ આપણા ઘરમાં આવા 
તેને ક'ઈ ન મળે તેની કાંઈ અડચણ નથી. અમારી પાસે છે એ 
જણુસો। અહી નમી, હોય ત્યાંથી ખોળી લેન્ને, એમ કહેવામાં લડતને 
જેર મળે છે. માત્ર વસ્તુએ તેયાર રાખી મૂકવાથી ઊગરી ગયા એમ 
જેએો કહે તેઓ લડતનું સ્વરૂપ સમન્ત્યા જ નથી. ” 

આવી વિનયયુક્ત દઢતા એ જ સાદર નિરાદરનું તત્ત્વ છે. તેમાં 

સ્તમાન રહેલું છે, અતે અસહકારની વિરેધ-શક્તિ પણુ છે. 
“ મામલતદાર કે કલેક્ટર આવે તેની સામે આપણે હદ્ધતાઈ 
ન કરીએ. તે કાંઈ માગે તે વેડથી ન આ'ીએ. હુકમથી તે ન માગી 
રાકે, પણ આપણે આદરરસત્કરર તે। ત જ ભૂલવા તેોઈએ. એમને 
નેઈવી ચીજ મફત આપતાનું પ્રયોજન નથી, પણુ નેઈતા પૈસા 
લઈને તો આપવી આપણે વિનય નથી છોડવાને. ગઈ કાલે મારી 
પાસે રાવ આવી કૈ પૈસા આપતાં છતાં લોકો ચીજ આપતા નથી. 
આ કેવી સચ્ચાત્રહતી લડત ? આથી મતે દરદ થયું, જે જીલમથી બચી 
જગા પામે તે ખીક્ન પર જીલમ કેમ કરે ? ” ( ખેડાની લડત, પા. ૬૭૩ ) 


ડડ 


બહિષ્કાર એવો શખ્દપ્રયોગ કેવી રીતે શ્ષર્‌ થયો તે જ્નેતાં પણુ 
જણાય છે કે બહિષ્કારનું' શરમ લોકના તેને માટેના આગ્રહને લીધે જ 
સત્યાગ્રહમાં સ્થાન પામ્યું છે. બાકી, તેની વસ્તુ તો સ્વરેશી અને. 
અસહકાર દ્દાશ પણુ સધાઈ શકતી ઠુતી. ! આપણે ન્નણીએ છીએ 
3, આંથિક બહિષ્કાર અથવા બ્િટિશ માલનો બહિષ્કાર બ ગભ ગ 
વખતથી ખૂબ જાણીતે। થયો છે તે સામાન્ઝિક ખદિષ્કાર તો આપણો 
પરાપૂર્વનાો રિવાજ છે. પરતુ એતે માટે 'બરિષ્કાર' એવો * 


૧૫૬ સત્યા્રહેની સીસસરા ક 


* શ્રખ્દપ્રયોાગ અસહકાર-યુગથી શર્‌ _થયો . લાગે છે. તે પહેલાં તેને. 
અગ્રેજી શબ્દ “ બોયકોટ થી એળખવામાં આવતો. 


આ શબ્દ જગજાણીતો છે. એ પરથી એમ દેખાય છે કે 
ખહિષ્કારજત્તિ પણુ દરેક દેશનાં માણુસોમાં હોય છે. એક અગ્ેજે 
લખ્યું છે કે, “ આખ્યાત્મિક, સામાજિક કે નેતિક ત્રાસ ઉપજવવાને 
સારુ બોયક્રોટ, એક ગુપ્ત શરમ તરીકે, એક યા બીજે રૂપે, ધતિહાસ- 
કાળમાં સતત વપરાતું આવ્યું છે. ” પર'તુ તેનો વાચક શખ્દ બોયકોટ 
અર્ધા સૈકા જેટલો જ જૂતા છે. તેતી ઉત્પત્તિ જતાં તેના અકારા- 
પણાનો પૂરો ખ્યાલ આવશે. 


આયલેન્ડના એક અગ્રેજ જાગીરદારના મુનીમ, કનલ બોયકોટના 
નામ ઉપરથી એ શ્રખ્દ યોન્નયો છે. ત્રાસદાયી વિધોટી સામે વિરોધ 
ખ્તાવવા તે જમીનદ્દારના ખેડૂતોએ આ કન લનો સપૃષ્મુત સામાજિક 
ને આથિક બહિષ્કાર કર્યો, ધોબી, મોચી, લુહાર વગેરેની સેવા પણુ 
તેને ન મળી શકે એવે। સખત ખ'દોબસ્ત કરવામાં આવ્યો હતો. 
મુનીમ તેની ખેતી પણુ લસ્કરી મદદથી જ કરી શકતો. આયરિશ 
ખએડૂતોનતા એવા બહિષ્કારને “ બોયકરોટ' નામ આપવામાં આવ્યું છે. 
આજે એ શખ્દ યુરોપની ધણી ભાષામાં વપરાય છે. તેનો પ્રચાર 
અમેરિકામાં અને આપણા દેશમાં પણુ ખૂબ થયેલો છે. તે શખ્દનાં 
અસત્યામ્રહી સ'સ્મરણુ દૂર થાય તે પરાદે તેતે બદલે બહિષ્કાર શબ્દ 
યોજવામાં આવ્યો હતો એમ મારુ ધારવું છે, ૭તાં શખ્દ્માત્રના 
મે્‌રફારથી તેની આખી વસ્તુ તો મ્રાહ્ર ન જ બતી શકે. એટલે સયાગ્રહમાં 
મર્યાદિત બહિષ્કાર જ વિહિત ગણ્યો છે./ હવે 'તેની વસ્તુ સમજવા 
તરફ વળીએ. 


હ 
આગલા પ્રકરણુમાં આપણે જ્નેયું કે બહિષ્કાર, હડતાલ, [હિજર્ત, 
કરબ'ધી વગેરે વિરોધ દર્શાવવાના પ્રકારોમાં અસહકારનું એક સામાન્ય 
લક્ષણુ એ છે કે, તે બધા, જુદી જુદી દજિએ છતાં, જે અનિણ કે 
પાપમય છે તેતો અસંગ સાધવાને યોજાયેલા ઉપાયો છે; દૃજિભેદને 


ક મર્યાદિત બહિષ્કાર ૨૫૭ 
કારણે તેમને જુદાં નામ આપવામાં આર્બ્યાં છે. આ ૬ષ્મેદ પ્યાનમાં 
લેવાથી ખહિષ્કારની વિશેષતા ચોખ્ખી સમજશે. ' 

/જે અનિષ્ટ છે તેતે સહકાર ન દઈ શકાય એ ધર્મ'નીતિ છે 
અસહકાર એતો વાચક રાખ્દ છે. તેથી, આપણે આગળ એક પ્રકરણુમાં 
જોઈ આવ્યા કે, સમાજ્ધર્મમાં અસહકારતે સહકાર જેટલે જ 
પ્રમાણુવો જ્નેઈ એ. નરસિહ મહેતાનો તેની ન્યાત સાથે કે પ્રહલાદને 
તેતા પિતઃતી સાથે અસહકારના સબધ હતો. નાગરી ન્યાતની દૃણિએ 
જતાં કે હિરણ્યકશિપુની દૃણ્િએ ન્નેતાં, તેમણે બહિષ્કાર કર્યો હતો અને 
ઉપરથી પજવણી પણુ તેએ કરતાં હતાં. મહેતો અતે પ્રહ્લાદ શ્ઞાંતિથી 
તે સહૃત કરી લેતા હતા. આ શુદ્દ શાંતિમય અસહકારતો દાખલેો 
છે. વિભીષણે કરેલા રાવણુના ત્યાગમાં કે મીરાંએ . કરેલા રાણાના 
ત્તાગમાં અસહકારનું તતત્ર છે, કેમ કે તે ત્યાગમાં પાપતો અસ'ગ 
સાધવાને। પ્રયત્ન હતો. પરતુ પ્રહ્લાદના અસહકારથી તેમાં એ ફરક 
હતો કે, અસહકારી વ્યક્તિ વિરોધી સાથે ન રહેતાં તેતે છેડી ન્નય 
છે, તત્ત્તતઃ અસઠકાર છતાં, આતે ત્યાગ અથવા હિજરતનતો દાખલો 
ગગ રાકાય. દીવે!દેતતા બધ કરવાતો કે નાતબહાર મૂકવાનો રિવાજ 
બાહિષ્કારનો દાખલો! ગણુ!ય. તેમાં પણુ અનિણતો અસહકાર કરવાનો 

ળ "રાદો છે; પરતુ તે સાધતાને સારુ તેતી સેવા બંધ કરાય છે, 

એ કરક છે. 

મહમદ પેગખરના જીવનમાં જેતાં અસહકારના ધણા પ્રકારો 
એકત્રિતન્જેતા મળે છે. જ્યાં સુધી તે મક્કામાં રલ્રા ત્યાં ' સુધી 
તેમતા ન્નતસાધએઓ સાથે તે જ્ઞાંતિમમ અમહકારથી રલ્મા. જત- 
ભાઈ ઓના ત્રાસદાયી વર્તનને કારણે, જ્યારે તેમ કરવું અશકય થઈ 
પડયુ' તે બહાર સહકારતુ ક્ષેત્ર દેખાયું, ત્યારે તે તેમતો ત્યાગ કરીને 
મદીના ગયા, જેતે 1હેજરત કરી કહેવામાં આવે છે. મક્કાવાસીઓએ 
તો તેમને! મક્કામાં જ બહિષ્કાર કરેલો હતે. મદીના ગયા પછી પણુ 
તેમણે પેગ'બર સાહેબને પજવવાનુ છેોડયુ' નહિ. એટલે તેમણે સશસ્ત્ર 
વિરોધ કે જેહાદ દારા તેમને વશ કર્યા અતે પાછા મક્કા મ 
રહ્યા. 


 સ-૧૭ 


“૨૫૮ સનકષ્સત્યપ્ચ્રહેની મીમાંસપ 
તેમના જીવનની આ ત્રણુ ધટના ત્રણુ પ્રકારતી વિશિષ્ઠ વસ્તુ- 
સ્થિતિ અને તેતે અનુરૂપ વિશિષ્ટ વિરેધને। પ્રકાર સૂચવે છે. શરૂઆતમાં. 
પેમબર એકાકી સત્યામ્રહી વીરતા જેવા છે. તે વખતે તે બળને 
સંગ્રહ કરવાની દશામાં હતા. પછી વિરોધી પદ્લે મે તેમનું રહેવું 
વસમું જ કરી મૂકયું ત્યારે તે મદીના હિજરત કરી ગયા, ને ત્યાં 
સ્વત'ત્ર રીતે પોતાનું બળ જમાન્યું, અને છેવટે તે બળ વડે મડ્કા- 
વાસીને વશ કર્યા. આ ઉપરથી કહેત્રાય કે, સામાન્ય રીતે અસહકાર 
સ્વરક્ષાથે, હિજરત લાચારીમાં, અને બહિષ્કાર કે યુદ્ધ આક્રમણુ 
કર્વાતી બલાઢથ સ્થિતિમાં અખત્યાર થાય છે. અસહકાર સ્વમાન 
સાચવવાનો છેવટતો દુમં છે, હિજરત સામા પક્ષતી ર્‌ કડમાંથી 
બચવાનો માગ છે, ત્યાગ પોતાનો નિરાળા માર્ગ ગ્રદૃણુ કરવા જેટલા 
ખળનું લક્ષષખુ છે, અને બહિષ્કાર બળતી ખાતરીથી ઉગામવાનું શસ્મ 
છે, આમ આ શસ્ત્રોની ખાસિયત દેખાડી શકાય. બધાં પરસ્પર સબધ 

ધરાવેછે એ ખરું, છતાં તેમતી પરિસ્થિતિના ભેદ પરથી આ રીતને 
તફાવત બતાવી શકાય. 

આ ઉપરથી સમજશે કે, બિ રાસ્ર રક્ષણાત્મક કરતાં 
આક્રમણાત્મક વધારે છે, અથવા ઝટ તેવું ખતી ખેસવાનો પૂરો ભય 
છે. રક્ષણાત્મક બહિષ્કારમાં અને અસહકારમાં બહુ ભેદ ન બતાવી 
શકાય. પરતુ બહિષ્કારનું રહસ્ય જ વાડઃમાંથી બહાર કાઢવામાં અને 
તેમ કરીતે સન કરવામાં કે ભૂલનું ભાન કરાવી આપવામાં રહેલું છે. 
જે બહિષ્કારમાં સનનને ઉદ્દેશ હોય તો તે હિંસક ગણાય. અસહકારની 
જેમ ન્ને તેમાં સુષારવાને। ઉદ્દેશ હેય .તો તે અહિ સક ગણાય. તો 
તેમાં મર્યાદા હોવી જેઈ એ, ઉદારતા હોવી જે એ, સમાધાન કરવાની 
વૃત્તિ હેવી જેઈએ. આખો વ્યવહાર ન્યાય, દયા અને મીઠાશ ભરેલો 
રહેવો જે એ./ 

" ભબ્રાબમાં ખરાખ બહિષ્કારનો દાખલે જેવો હોય તો અસ્પૃશ્યતા- 
ની આપણી અધમ રીહે છે. તે તપાસતાં દેખાય છે ક તેમાં 
સહકાર તો નથી જ, કેમ કે અસ્પૃશ્ય ગણાતા લોકો અનિજ છે એવું 
તો કાંઈ છે નહિ. આપણું બધા જ સરખા સારા કે નઠારા છીએ, 


રામઃ 
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નથી તેમતો ત્યાગ કરવામાં' આવ્યો, કેમ કે તેમની સેવા ચૂસવાનો 
૪#રે તો કોઈ જતો કરવા માગતું નથી. એટલે તેમને! નર્યો બાહેષ્કાર 
જ રહી જાય છે. સમાજમાં રહેનાર દરેકને પરસ્પર સેવા લેવાને ને 
દૈત્રાના હક છે. તેમાંથી સેવા લેવાના જ હકથી તેમતે વિત રાખ- 
વામાં આવે છે, એ તો સ્તાથની પણુ હદ છે. નથી તેમાં અસદ- 
કારતી નૈતિક ૬ૃષ્િ, નથી તેમાં ત્યાગનું સ્તાવલબન, બાહિષ્કારમાં 
'છીપાયેલાં _અવગણુના અને તિરસ્કાર માત્ર જ તેમાં પછી રહે છે. આ 
મ" હે સાયુક્ત બહિષ્કારનો નમૂનો છે. 
મોટો એટલે બળવાન જનસમુદાય બહિષ્કાર કરે તો તે આવી 
1નેર્દયતા કરવા લેભાઈ કરય એમ હોવાથી જ બહિષ્કાર્નો ઉપયોગ 
સ્વરક્ષા પૂરતો! કરતાની સામાન્ય મર્યાદા બાંધવી ન્નેઈ એ. . અથવા બીજી 
રીતે કહીએ તો, બહિષ્કારે કદી પષ્યુ સ્જનતતાની અર્વાધે ન એળ_ગવી 
જેઠ એ. એવા મર્યાદિત બહિષ્કારતી તિશાતી એ છે કે, તેનો કરનાર પોતે 
તેનાથી દુઃખ સહન કરૅ છે. તો જ તેતે સત્યાયડી બહષ્કાર ગણાય, કેમ કે 
સથળે ટાંક્રેશા ઉતારામાં ગાંધીજી કહે છે તેમ, “ સત્યત્રહીના પ્રત્યેક 
કાયમાં પેતે દુઃખ સહન કરવાનું છે, વિરેધીને દુઃખ દેવાનું કદી 
નાહે. પોતે દુ:ખ ખમતાં કે ધર્મ પાળતાં વિરેધીતે દુઃખ થાય કે 
અગવડ પહોંચે તેને સ.રું સત્યામહી લ.ચાર્‌ થાય છે. હિ 


ષ્‌ 


સઃમાન્7્ક બહિષ્કાર વિષે સરદાર વલ્કભભાઈના શા [વચારે 
છે તે હવે ત્તેઈ એ. બારડોલી સત્યાગ્રહ વખતે એક સભામાં . તેમણે 
આમ કહું હતું : ી 

“ઝારા સાંભળવામાં આવ્યું છે કે, તમારા ગામમાં એક ખ્રિસ્તી 
જ પસી-અમલદાર નિમાયા છે તેને ગામમાંથી સીધુંસામાન મળતાં નથી, 
મારી સલાહ છે કે એમ ન કરશે. અમલદાર કોઈ આપણા દુરંમન નથી. 
, તેતા ઉપ૨ આપણુને ઠ્રેષ ન હે।ય. કે!ઈની જિ'દગીની જરૂરિ- 

યાતો - અટકાવવી, દૂધ, રા।ક, ધોખી, હત્નમમ નત મળે એમ કરવું, એ 
 સત્યામહુ નથી. ખન્તરમાંથી મળતી ચીને પૂરાં દામ આપતાં સોની 
જેમ તેમને પણુ મળવી જેઈએ. એક અનન્‍્તણ્યે। માણુસ ગામમાં આવી 


૧૨3૦ સત્યાચહની સીમાંસપ ક 
પડે ને તેતો આવે! બહિષ્કાર કરે તો  લૈની કવી સ્થિતિ થઈ પડે ? 
તેનાથી ન નોકરી છડાય, તેમ ન લેકેને! ત્રાસ સહેવાચ. આવી 
સ્થિતિમાં કોઈને મૂકવો એ સત્યાગ્રહ નહિ પણુ ધાતકીપણું કહેવાય. 
માટે ધી, દૂધ, શાક તેમ જ ન્તે કોઈ માંદો પડે તે! દવા વગેરે 
જિ'દગીની જર્ર્િયાતે। કોઈ અટકાવો નહિ. જરૂર જપ્તીના કામમાં 
તેને કોઈ ન્નતતી મદદ ન કરવી, ગાડી કે મનન્‍્તૂ૨ કે પચ એવું કજ 
આપવાની સાક્‌ તા કહેવી. તેને કહી દેવું કે, અમારે તમારી ઉપર રોષ 
નથી, તમે ખ્રિસ્તી હો કે હિંદુ હો કે મુસલમાન હે। -- અમારે 'તે 
ખધ્રા સરકારી નોકરે સરખા છે; અમારે તમારી સાધે અ ગત વિરોધ 
ક'ઈ જ નથી; પણુ અમારી સામે જત્તીના દરોડા લાવો તેમાં અમે 
તમને મદદ ન જ આપી શકીએ. ” 

આમ જેમાં મદદ ન આપી રાકાય એવા મુદ્દામાં આપણે 
ખહિષ્કાર કરી શકીએ. એ તો અસહકાર કર્યો જ કહેવાય. પરતુ 
જાઈની પાસે ધાર્યું' કરાવવા આપણે બહિષ્કાર દ્રારા સતામણી કકે 
ત્રાસ કરીને જબરદસ્તી કરી ન શકીએ. જેમ કે, કેટલાક લેક ગઈ 

(૧૯૩૦ની) લડતમાં રાજીનામાં અપાવવા બહિષ્કારનું રાસ્ત્ર વાપરતા હતા. 

આ ચોખ્ખો હિંસક બાલિષ્કાર ગણાય. પર'તુ જેનો અમલ આપણે નથી. ' 

માનતા તે ન માનવા દ્‌ારા અસહકાર કરી શકાય, અતે તેમ કરતાં 

નાગરિક તરીકેનું વર્તન ન છેડી શકાય. 
નખબળાને ખંહિષ્કાર કરવામાં પણુ એવી ભૂલ થવાનો સભવ 
છે. સખળાએ નગળાતે ર્‌ન્નડવા રૂપી અક્ષાત્રિય્વ તો તેમાં છે જ. 
પરતુ તેમાં અદિસા પણુ નથી અને ભારે અયુક્ત ડહેલી છે. 
પારસી જેવડી નાનકડી કોમનો ખહિષ્કાર ન થાય તે સમળવતાં 
સરદારે કહેલું : 
“ખહિષ્કાર કરવાનો આપણુને હક છે, પણુ તે આપણા 
માણુસોની સામે. આપણી મોટી દેમે!માં ને ઊધઈ પાકે તેની સામે 
બહિષ્કાર કરો, પણુ પારસી જેવડી નાનકડી કે.મનો કેઈ જાણ પડે 
તે! તેને દ૨ઝજ૨ કરે.” 
જે નબળે છે તેનતે। બહિષ્કાર કરવો એ તો તેની અવગણના 
ફર્યા બરાખર જ થતાનું. એને તો ક્ષમા જ કરવી જે એ. તે 


અર્યાકિતિ અબહિષ્ઝાર ૨૬૧ 


પોતાને બળે કશું જ કરતો નથી હતે. તેથી બીન્નને રોષે તેને ન 
દાય, “જે અત્યત દુબ'ળ છે તેનો બહિષ્કાર કોઈ પણુ કારણે ન 
કરાય, દાખલા તરીકે, અ ત્યજો ભૂલ ફરે તો એ દરચુજર કરી એમને 
પ્રેમથી નવરાવી એમનામાં વિશ્વાસ ઉત્પન્ન કરવો નેઈ એ. . . . . 
હુમેશ એ ખ્યાન રાખવું ધટે છે કે, સૌથી નીચલે પગથિયે પડેલ વગને 
સામાજિક બહિષ્કારથી સુધારી ન શકાય, દડી પણુ ન શકાય; કેમ કે 
તેમતે વધુ નીચે ઊતરવાપણું હેતું જ નથી. ” ( કાકાસાહેબ ) 
અ મર્યાદામાં રહીતે બહિષ્કાર કરાય તો તે ક્ષમ્ય છે. 
દ 

બહિષ્કાર, ત્!મ કે અસહકાર મૂળ ન્ેતાં શત્તિનો સવાલ છે. ત્રણે 
શસ્ર વિરેધરત્તમાંથી ઊપજે છે એટલે દરજ્જે એકસરખાં છે. પણુ 
જેતા બળથી ને મનેદશાથી તે વિરેધ દર્શાવાય તે પરથી તેમતેો 
ભેદ પડે છે. ાહેષ્કારેમાં સામાના જીવત પર આ થિંક યા સામાનજક 
બળાત્કાર કરવાની શંકેત પણુ છે, અને દરેક સમાજ પાસે હેવું 
જેઈ એ એવું હિતકર સમાજિક કા કરવાની સત્તા પણુ છે. 
બએયકોટતી શંકેત પહેલા પ્રકાર્તી છે. સામાં9્ટક નિયમનનું તે હિંસક 
રૂપ હોઈ સત્યાત્રહમાં ત્ય જ્ય છે. એ ત્યાજ્ય શકિતતે ષ્યાનમાં લઈ ને 
અમેરેકન પ્રે. કેસે સત્યામહને ભૂલમાં “અહિસક બળાત્કાર 'માં 
ગણુાભ્યો છે, જે આગળ એક પ્રકરણુમાં આપણે તજ્તેતા આવ્યા 
છીએ. 

ખરું સામાજિક નિયમન સમાર્જાહિતમાં જ હોવું જેઈ એ. એ 
અતિયમનની બહાર રહેવા માગનારને સમાજ ન સાંખી શકે, નાહે તો સમાજ 
માટે તે આપધાત વહેરવા જેવું યાય. તેથી સરકારી સત્તા પણુ આવા 
1તિયમતતી આડે ન આવી શકે. ખહિષ્કાર કરવો ને દડ દેવો એ 
'શર્ સમાજ હમેરા વાપરતો! આવ્યો છે. અને તેની આ સત્તા સુધારક 
સત્યાગ્રહી કે કુધારક દુરાત્રહી ખેઉ પ૨ સમાજ અજમાવે છે. ચોરડામુ. 
વગેરે દુરામ્રહી કે ધશિ ખ્રિસ્ત, ગેલીલિયો વગેરે સત્યાગ્રહી -- ખેઉ વર્ગના 
ક્ષોક તેના ભોગ બન્યા છે. એનું કારણુ તો ઉધાડુ' છે કે એટલી 
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રૂઢિગત જડતા ને પર'પરાંધતા સમૃદાયમાં આપોઆપ આવે છે. એ 

તેતી રૂઢિચુસ્તતા ( €૦0050#₹&,615133 ) નું પરિણામ છે. 
આથી જણાશે કે, બહિષ્કારનો દરેકને સામાજિક ઉક ધનકારી ન 
શકાય, પણુ તેતી મર્યાદા જરૂર આવશ્યક છે. કેઈ નો સદ'તર બહિષ્કાર 
કરવે। એ તો. ધાતમી જ ગણાવું જેઈ એ. એ તે! તેતે મરણુની ટીપ 
માર્યા બરાબર છે. બહિષ્કારમાં સમાજનો ઉદ્દેશ તો એટલે! જ છે કે, 
કરાઈ અનિષ્ઠ માણુસ ચેપી ન નીવડે તેટલા સારુ તેના અનિજતી 
અપ્રતિકા કરી તે માણુસતી ચેપશક્તિ હરી લેવી. એટલે એમાં તે! 
સામાજિક પ્રતિદા આપવા ન આપવાને! સવાલ છે, બહિષ્કાર તેમ 
કરવાનો તીત્ર ઉપાય છે. ડાઈ ને। ઉદ્દેશ જેમ લોકોનો કચ્ચરધાણ 
કાઢવાનો નથી પણુ શ્રઝુદળીતે હતાશ ફરવાતે! છે, અસહકારતો ઉદ્દેશ 
જેમ સામા પક્ષને સહકારતી લાયકાત બતાનવાની તક આપવાને છે, % 
તેમ જ બહિષ્કાર્તે! ઉદ્દેશ સમ!જથી કોઈ ને કાપી કાઢવાનો નથી, 
પરતુ તેની અસામાજિકતા કે સમાજદ્રોહ સામે આકરામાં આકરી 
નોટિસ આપવાને છે. તે તો દરતાપૂવ'ક પણુ શાંતિથી અને વિનયપૃવક 

કરાય તો જ અસરકારક યાય. 1 

સમાજમાં કોઈને એમ કહેનું કે, તને અમારામાં તહિ સધરીએ 
--શે તેને સમાજની શરતોએ આવવું હેય તોપણુ --તો એ તો . 
આપણી અમાણુસાઈ જ ગણાય. એવા વાડાબધ સમાજમાં સડે 
પેસતાં વાર ન લાગે. પોતાનું તિયમન કેવું હોવું જેનેઈ એ એ સમાજ 
નક્કી કરી શકે. પછી તે નિયમન સ્વીકારી તેમાં આવવ! ઇચ્છનારને 
છૂટ હોવી જ્નેઈ એ, એટલે “ડાઈ પણુ માણુસ સમાજની અદર 
રહેવા માગતો હેય ત્યાં સુષી તેનો સદતર્‌ બહિષ્કાર ન જ થઈ 
શકે, માણસ પ્રાર્યાશ્રિત્ત કરી સમાજમાં પાછે આવી શકે એવી સગવડ. 
હોવી જ જેઈએ.” * એટલું જ નહિ, બહિષ્કાર દરમિયાન પણુ, 
“તેતી સાથે* આપણો ન્યવહાર એવો ઉદાર્જત્તિતો હોવો જેઈ એ 
કે જ્યારે સમાધાન થાય કરે પરસ્પર વાતચીત કરતાં અને જૂની 
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વાતોનું સ્મરણુ કરતાં આપણુતે શરમાવું ન પડે, સકોચ જેવું ન 
લાગે.” “આપણા તીત્રતમ બહિષ્કાર્માં. પણુ મીઠાશ અને 1વેનય 
હોવાં જેઈએ. એમ નહિ થાય તો કોઈક દિવસ તો હુલ્રડ પણુ 
' થવાનું,”* આ મર્યાદામાં રહીતે બહિષ્કાર કરવામાં કાંઈ દોષ ન 
હેય ને તેવે! બહિષ્કાર કરવાનો સત્યામ્રહીને હક છે. 


ન્ટ 


પણુ સરકાર કહે છે કે, આ બહિષ્કાર બળાત્કાર છે ને તેની 
સામે કાયદેસર પગલાં લેવાં જેઈ શે. એતો તો સરદારે ટ્રકો જ 
જવાબ આપ્યો છે તે નવો બસ થશે : 


“કક્ષેક્ટર સાહેબ તેમની મુલાકાતમાં સામાજિક ખ'દોખસ્તતી ન 
કૃડ્િદ્ટ ડરે છે, પણુ છું તેમને પૂછું છું કે તમારું સિવિલ સવિ સનું 
જૂથ ખીજી શું છે ? એક સભ્યની ભૂલ થઈ હોય તોયે ખધા સાથે 
મળી તેને છાવરી છો કે નહિં ?” 

“સરકારને આપણું સ'ગડન ખૂંચે છે. ખેડૂતને હું સલાહ 
આપું છું કે તમને દગો દે તેને ખિલકલ જતે। ન કરે. તેને કહી દા 
કે, આપણે એક હોડીમાં બેસીને ઝુકાવ્યું છે; તેમાં તારે કાણું પાડવું 
હેય તે વું હોડીમાંથી ઊતરી નત, અમારે ને તારે વહેવાર નહિ. 
સ્વરક્ષા માટે સ'ગડન ન કરવું એ આપધાત કરવા ખરાખર છે. રક્ાને 
બાડ કરી ટેરથી બચાવીએ, ગેરુ લગાવીને ઊધઈથી ખચાવીએ, તે! 
આવડી જબરી સરકાર સામે લડત માંડી છે તેમાં ખેડૂત પોતાના 
રક્ષણ માટે વાડ શા સારુ ન કરે? ” 

“ સરકાર બહિષ્કાર નથી કરતી ? સરકારની અનીતિમાં સામેલ 
ન થાય એ અમલદારને સરકાર પ.ગીચુ' આપે છે. , . . તો તમે 
શા સારુ ખાહિષ્કાર ન કરો ? તસે કાંઈ કોઈની રથી નથી છીનવી 
લેતા; તમે તો! માત્ર એની સાથે સ'બધ છેડો છે, એની સેવા લેવી 
ખ'ધ કરો છો, એવે ખહિષ્કાર કશત્રાનો પ્રત્યેક સમાજતે। જન્મસિદ્ધ 
હક છે. કોઈની કતડગત કરવાતું એમાં આવતું નથી, . . આપણે 
ખહિષ્કાર ડરીને માણુસ ભટવું નથી, સામાને માણુસ ખબનાવવે।! છે. 
બહિષ્કાર કેવળ આત્મરક્ષણાથે છે. ” 
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“૨૧૪ સત્યાચહની સીમાંસપ 


હતાં બહિષ્કાર સામે સરફારતા વિરેધનું કારણુ તો રહેવાનું, 
કેમ કે તે યોગ્યાયેગ્યતાના વિચાર પર્‌ નથી રચાયેલું. તેતું કારણ 
તો એ છે કે, જ્યાં સરકારતે તડે એવા સંગઠન સારું ખહિષ્કાર 
વાપરવામાં આવે ત્યાં જ તે ખૂમ પાડે છે. બાકી, “ હિંદુસ્તાનની 
નાતોને પોતાની આંતર્‌ વ્યવસ્થા માટે પૂરી સત્તા સરકાર હમેશ 
ભોગવવા દેતી અવી છે. મૂખ્મ યાહા જે બહિષ્કાર્તા દડબળથી 
ખાળવિધવાનું માથુ' મૂડે કે તેના પુતવિવાહનો નિષેધ કરે તો 
સરકાર અક્ષગગ રહે છે, કે અ'ત્યત્તેને સાવ જનિક જળાશયે!, મ દિરે, 
અને કેફ વાર્‌ રસ્તાનો અતે નિરાળાનો ઉપયોમ ન કરવા દેવામાં 
આવે તો સરકારતે નથી લગતું કે વચમાં પડતું જેઈ એ કે પડવાનો 
*ઉંક છે. “અસ્પૃશ્ય' કહેવાતા લે।ક સાથે સસ્ગઝ કરવાની હિમત 
કરનાર લે'કોને સખત શિક્ષા નાત કરે છે, પરતુ તાતતા એ જુલમ 
સામે તેને રક્ષણુ આપવા સરકાર શક્તિ કે હિ'મત નથી બતઃવતી. ”* - 
પણુ જે લેક દારૂતિષેધ અથે બહિષ્કારનું' રાસ્્ર વાપરે કે મહેસમૂલ- 
ખધીને અથે સંગઠત કરવામાં વાપરે, તો સરકારતે નડે છે અને 
શહેરીના હકના સરક્ષણુમાં વચ્ચે પડવાની તેતે જરૂર જણાય છે! 
આમાં રહેલો દગો સમજાવતા જરૂર નથી. આપણે જ્નેયું એમ, નાત- 
ન્નત તથા મહાજન પે!તાની વ્યવસ્થાને અથે" બહિષ્કાર દ્રારા નિયમન 
કરતાં આવ્યાં છે. તે તેમતો હક જન્માસિદ્ટ છે. સત્યાત્રહના યુદ્ધમાં 
તેતો મર્યાદિ દત ઉપયોગ સ્વીકારી શકાય, અતે જે જબરદસ્તીથી કે 
લેઠરૂપે અર્ધથક કે સામાજિક સહકાર માગવામાં આવે તો ત્યાં 
બહિષ્કાર ધમ પણુ થઈ પડે. 

છતાં, મર્યાદાની ઝીણુવટ કરવાની જરૂર કિર ધ્રણી 
જગાએ ઊભી થવાની. “ અમુક પ્રસગે અમુક રીતે કેઈ નો બહિષ્કાર 
ફરાય કે નહે એ નક્કી કરવું સહેલું નથી. એ બહિષ્કાર પાઠળ કઈ 
જત્તિ છે એ ન્નેવું મહત્તતનું છે; અને જે વૃત્તિ શુદ્ધ હોય તો ગમે તે 
બહિષ્કાર ઘણે ભ્રાગે યોગ્ય હરો. ” પણુ પ્રાકૃત લોક પાસેથી આવી 


' * શ્રી, રાજગોપાલાચારી “ ચ'ગ ઇન્ડિયા ? ૨૨-3૨-૩૨ 


સર્ચાદિત ખહિષ્ડપ્ય ૨૧૫ 


| જૃત્તિની પરીક્ષાની આશા ન રખાય. વિવેકવાન અઆહિ'સક' નેતા જ 
_થચેોગ્ય નિયમો ઘડી તેમને દોરી શકે, લોકમાં હિંસક બહિષ્કાર પર્‌ 
_ રોડી જવાની રેવ હોવાથી નેતાએ બહિષ્કારની બાબતમાં, મોટે ભાગે, 
 તેમતે શેકનાનું જ હોય તો નવાઈ નહિ. તેમ કરતાં પણુ તેતાએ 
પાદ્ધા ન પડવું જેઈએ, અહિંસાની મર્યાદા સત્યાત્રહની પહેલી ને 
, છેલ્લી શરત છે, તે બાબતની કડકાઈ સરવાળે લાભદાયી જ 'નીવડવાતી. 
તેમાંય બહિષ્કારતી માડી અસર તો અ'દરેઅ'દર જ ઝેર્વેર્‌ ઉત્પન્ન કરી 
સ'ગઠત જ તોડી નાંખે એવી હેય છે. તેથી ક્ષમા ને ઉદારતા જ સામાન્ય 
નીતિ હેવી જેઈ એ. સત્યામ્રહમાં “ અહિ'સાથી જ વિજય છે ને હિસાથી ' 
અત્યારૈ ગમે તેવાં સારાં પરિણુ।!મા જણાતાં હેય તોપણુ અ'તે હાર જ છે. . 
ક્ષયરોગથી પીડિત મતૃષ્યના ચહેરાની લાલી આરેગ્યની નિશાની નથી, 
પણુ ડોકિયું કરી રહેલા મૃત્યુના તાત્કાલિક આગમનનું એક ભયાનક 
ચિદ્ધ છે. ” (ગાંધીજ ) 
હ 

અત્યાર સુધી આપણે મેોટે ભાગે સામાજિક બહિષ્કારને 
વિચાર કર્યો. છેવટે હવે આથિક બહિષ્કાર વિષે જેઈ એ. રારૂઆતમાં 
જ આપણે નેયું કે સ્વદેશી એ આશિક બદિષ્કારનું કાયમી રૂપ છે. 
આથિક દરદિએ નજેતાં જે ચીત્તે આપણે આપણા દેશમાં બનાવી 
શકીએ તે બતાવવી ન્નેઈએ, અને તેતે આપણે ઉત્તેજન આપવું 
જેઈ એ. તેમાં નીતેદ્દોષ તથી. આ વિષે આપણે સ્વદેશીતે। વિચાર 
કરતાં ન્નેઈ આવ્યા છીએ એટલે અહી' લ'બાણુ નહિ કરીએ. 

આ તો કાયમી બહિષ્કાર થયે!. પરતુ અમુક સ'કનેગે!માં મુદતી 
અહિષ્કાર્‌ પણુ હિતાવહ હેય છે. જેમ કૈ, આપણા ઉપયોગમાં આવતી, 
અઆતિવાર્ય ન હોય એવી, પરદેશી ચીજનો વાપર બ'ધ કરી શકાય. 
રરૃશના સામાન્ય આથિક હિતતે ખાતર પણુ એમનો ક:યમી ત્યાગ 
કરવામાં આવે તોય ખોડું નથી. પરતુ, ગઈ લડતની જેમ, આપણે 
જો સ'કડામણુમાં આવ્યા હોઇ એ ત્યારે આવી રાષ્ટ્રીય કરકસર તો 
. ભારે શસસમાત થઈ પડે છે. તેનાથી પાર વિનાની રાષ્ટ્રની મગૂરી 
સરી શકાય છે. ૧૩૫૪ના યુરોપીય યુદ્ધ વખતે કેટલાક દેશોએ 


૨૧૬  સત્યાયહની સોમાંસા 


એ દૃણ્થી દારૂબંધી કરી હતી. તેમાં મળેશ્ના અનુભવ પરથી જ તે 
સુધારાની કાયમી કિમત અમેરિકા વગેરે દેશોને જડી આવી હતી, 

લડતતે વખતે તો, જરૂરી જણાતી ચી”્નેનો પણુ અમુક કાળ 
પૂરતો ત્યાગ કરવામાં આવે તો લડતને ફાયદાકારી હેય છે. શસ્ષ્ર- 
યુદ્ધમાં શઝુતી વેપારબંધી ( 01001સતરતંલ ) કરવામાં અતે દેશને 
સાધનસ'મ્રહુ કરકસરથી વાપરવામાં આવી ન્નતનાો ઇરાદો હેય છે. 
આપણું સ્વદેશી અને છ્રિટેશ માલના બાદિષ્કારનું શરમ આ જાતનું 
ગણાય. આવી જાતના આથિક શસ્રથી આજતી દુનિયા ખહુ ખીએ 
"છે, ને કાઈ પણુ રાષ્ટ્ર ધારે તો શાંતિથી આ શસ્ત્ર વાપરી શકે, 
અને સરકારતેો કાયદે કે ખીજ કાઈ સત્તા તેમાં કશી બાધા ન નાખી 
શકે, એ એની ખૂખી છે. માત્ર તે સકળ કરવાને માટે સમૂહગત 
નિશ્રપ અને અમુક ચીશ્નેને ઉપયોગ કર્યા વિના ચલાવવાનો સ'યમ 
જેઈએ, લડતમાં ફતેહ ઇચ્છતી સ્વમાની પ્રશ્નતે માટે આટલું ફરવું 
તો સહેલું હોનું જ્નેઈ એ. 

આ શાસ્રતી અહિ'સાની બાબતમાં ગાંધીજને મૂળથી વિરેધ 
હતો, માટે તે દણિએ તેતી તપાસ આવશ્યક છે. તેમના વિરોધમાં ખે 
દલીલ હતી, એક તાસ્ત્રિક અતે ખીજી વ્યાવહારેક. વ્યાવહારિક દલીલ 
એ હતી કે, બિટિશ માલને બહિષ્કાર કરવા ધારીએ તોપણુ કાપડ. 
ઉપરાંત કશાનો શકય નથી. અને અમુક પસદ કરેલી ખીજ વસ્તુઓનો 
બહિષ્કાર કરવા ધારીએ તોપણુ વેપારીવ્ગ કે તેમતો વાપરનાર વર્ગ 
સાથ નહિ આપે. આ વ્યાવહારિક મુશ્કેલી કાયમી બહિષ્કાર માટે 
સાચી છે. પરંતુ લડતમાં વાપરવાના શસ પૂરતો સુદતી બહિષ્કાર 
શક્ય થઈ શકે. ગયે વષે" લોકોએ તે ખાખત જે કામ કરી દેખાડયું' છે 
તે પરથી જેઈએ છીએ ઝે સાથ ન મળતાતી દરિયાદ તાશ પામી છે. 
ગાંધીજી ન્યારૈ આ દ્રરિયાદ કરતા હતાઃ ત્યારે એ સાચી «તી ખરી. 
આજે બ્રિટિશ રાજકર્તાઓએ પોતાની ભૂલોથી પ્રશ્નના બધા પજ્ષાને 
એટલા ઉશ્કેરી મૂક્યા છે કે તે ફરિયાદ એની મેળે નીકળી ગધ છે. 

ગાંધીજીની ખીજી દલીલ આવી વ્યાવહારિક નથી, તેમનું કહેવું . 
_ હવું કે, થિટિશ માલના બહિષ્કારમાં જે વેર્‌ વાળવાની જૃત્તિ હોય તો 


મર્યાદિત અહિષ્ફાશ ૨3૭- 


' તેને સત્યાગ્રહમાં સ્થાન ન હોય. વેર વાળવાને અથે તો સત્યામહમાં 
એકે ઉપાય ન લઈ શકાય એ સામાન્ય સિદ્ધાંત છે, એટલે વેરભાવે * 
બહિષ્કાર કે ખીન્ને કોઈ ઉપાય ન લઈ શકાય. પરતુ બ્રિટિશ માલના 
 બહિષ્કારમાં ન્યાય રહેલો છે એની ના ન પાડી શકાય. જને બ્રિટિશ * 
 ગ્રળ્ન હિ'દને અન્યાય કરૅ તો હિંદ પાસે તે સારે સબધ રાખવાની 
આશા તો ન જ રાખી શ્રકે, એ સામાન્ય વ્યવહારની નીતિ છે. દરેકને 
જ્યાંથી ને જેનો માલ પસ'દ પડે ત્યાંથી તેનો ખરીદવા છૂટ છે. એટલે 
માલ વેચવા માગનાર ધરાકનું દિલ દુખાવ્યા છતાં ધરાકીની આશા 
રાખવી એ વધારેપડવું કહેવાય. તેથી, ધરાક જે કેઈ નો માલ ન લે 
તો તેમાં દ્રેષ કે વેર છે એમ કહેવા કરતાં તેનું દિલ ઊચુ' થયું છે એમ 
કહેવું યોગ્ય ગણાય. અને, જેમ અસહકાર્‌ કે ખીન્ત' શસ્ત્રોના મૂળમાં 
વિરોધનું શુદ્દ માનસ હોવાની સાથે ક્રેધતું પણુ હેય છે ને સત્યાગ્રહ તેને 
દ'યાવીને પોતાનું કામ કરવા ધારે છે, તેમ જ આ બહિષ્કારમાં પણુ 
દેષ કે વેર હોય તો સત્યામડ તેતે દાબવા પ્રયત્ન કરે, પણુ બવિષ્કારતે 
બિલકુલ ₹તકાર્‌ ન કરી શકે. 

આવી કાંક માન્યતાથી સામાન્ય € લોકે ખહિષ્કારનું આ શસ 
વાપર્ત્રાના આમ્રહુ રાખ્યા જ કર્યો છે. ગઈ લડત વખતે 
મહાસભાએ પણુ તે વાપરવાની છૂટ આપી હતી. ગાંધીજ પણુ તેના 
વાપરતી આજે છૂટ આપે છે. તેમના વિરેધનું એક કારણુ તો તેમની 
પોતાની તે વખતતી મતેોદશા પણુ હશે એમ લાગે છે. ૧૯૩૦ 
સુધી તે સાંસ્થાનિક સ4૨જમાં માનતા હતા. એટલે હિ'દનું ભવિષ્ય 
શ્િટિશ સામ્રાજ્યના સ્વત'ત્ર સાથી તરીકે તે કલ્પતા હતા. તેથી આખા 
સામ્રાજ્યની દષ્ટિએ ન્નેતાં સ્વદેચીતો સિદ્ધંત એમ શીખવે કે સાખ્રાજ્યના 
રેશોએ અ'દરે અદર માલતી આપલે પ્રથમ કરવી જેઈ એ. તે રીતે, 
હિટિશ મ!ઃલનો બહિષ્કાર સ્વદેશીનો વિરોધી ગણાય, અને હિંદી 
ઉદ્યોગોને તો તેમાંથી ફાયદ્દો ન જ મળે. 

પરતુ આજે તેમની હિંદના ભવિષ્યની એ કલ્પના ઊડી ગઈ 
છે. સ'પૂણું સ્ત્રરાજ એ આપણું પ્યેય થયું છે. એટલે . સામ્રાજ્યના 
અગ તરીકે વિચાર ન કરતાં હવે બ્રિટનના બરાબરિયા તરીકે આપણે 


૨૧૮  સ્ત્યાચહેની સીમાસા 


વિચાર કરી શકીએ. તેવા વ્યવહારમાં ભિટિશ માલતો બહિષ્કાર, 
_'ઉપરની દૃજ્ધી, સ્વદેશીનતો વિરોધી ન ગણાય. તેતો ઉપનોગ 
“તાત્કાલિક લડત પૂરતો જ હશે, એટલે સ્વદેશીતા ફાયમી ફળની દૃણિએ 
* તો તે કામમાં ત આવી શકે એ ખરું. છતાં આજતી આપણી 
સમિતિમાં તેની શરત્ર તરીકેની શંકેત ભારે છે. સેક પાગુ તેતે 
વાપરવા એકદિલ છે. 
એટલે બિટિશ માલના આથિક બહિષ્કારની બાબતમાં લેકે 
છવટે પોતાતી તી!ંતે મહાસભા પામે સ્વીકારવી છે અતે ગાંધીજની 
અનુમતિ પણુ મેળવી છે, એમ કહેનામાં વાંધો તથી. પરતુ સામાજિક 
બહિષ્કારતો તેમતેો આગ્રક તો ખોટો જ છે. તેની મર્યાદા જે ન 
મૂકવામાં આવે તો અદર અદર « લેકે નવી નવી નાતો. પાડતા 
લાગી નતય. તેથી, સત્યામ્રડના શાસ્ત્રમાં, જેમ અસહકારતે શાંતમય ને 
કાનૂતભ ગતે સવિનય વિશેષણુ લગાડાય છે તેમ ર્બાહેષ્કારને મર્યાદિત 
“એવું વિરેષણુ લગાડવું જેઈએ. તો તે અહિ'સામ:ત્ય સિદ્ધાંત યય. 


૧૯ 
કરખધી 


હ્લમામમૃત્યા વ્ાસ્યત્તે પ્રગાનાં સ ર૧: ફત: | 

ત્રરાળ સ્વામિલ્વલ્યુ પાણનાથ દિ 9૧૧ ॥ 
(ઈ શ્રરે શન્‍્નને સ્વામી છતાં, પ્રત્તનું હમેશ પાલ્ત કરનાર દાસ 
"“બનાત્યો છે. કર તેની મન્નૂરી પેટે છે. » 
--શુીકનીતિ 

” મહેસૂલ ન ભરવાની ત્રાત સરકાર સાંખે તેમ નથી . . . બારડોલીની . 
લડાઈ એક પ્રકારતી- ને સ યુચિત હતી. તે એક હક મેળવવાની હતી; આ 
#ઉફૂમત છીતવવાની. છે. બેની વચ્ચે આસમાન જમીનનું અ'તર્‌ છે. ”” 

ન્ન્ગાપીજી 


કરખ'પધો * શહ 
ય 


વ અસહકાર, બલિષ્કાર કે હિજરતની જેમ, અસ'તુષ્ટ પ્રશ્ન રાજને 
' કર્‌ ન આપે એ રિવાજ પણુ પ્રાચીન છે. આપણુ પ્રાચીન રાજનીતિના 
 ગ્રથોમાં રાજ્યને અપાતા વેરાને રાજનું “ વેતન ' ગષયે। છે. રાન પ્રજાનો _ 
નેકર છે; જ્યાં સુધી તે બરાબર તોકરી બજવે લાં સુધી તે પૂરા 

પગારનો અધિકારી છે. નને તેમાં કમર આવે તે પ્રજ્ન. પગારમાંથી. 

તેનો દડ કરી શકે: કસૂર પ્રમાણુ કરના પૈસા પાછા લેવાનો પ્રજાને 
હક મનતાતો,* ર”્નતે કર્‌ આપવામાં આવે છે તેનું પ્રયાજન ગ્જ્નપાલન: 
છી, એ ઉદ્દેશ જને ન સરે તો કર આપવાનું કારણુ નથી રહેવું : 
પ્રજન કર ન આપે. 

કરવેરા ઉધરાવવાતો આ સિદ્ધાંત આજે પણુ શાસ્શુહ્ મનાય. 
છે. અઆજતી પ્રશ્ળત'ત્રની રાજતીતિમાં નાણુકે।થળીની સત્તા પ્રજ્નનાઃ 
પ્રતિનિધિઓના હાથમાં રહે છે. કયો કર્‌ નાંખવો, કયે ન નાંખવે,. 
કેટલું ખરચ શ્ચામાં કરવું, વગેરે અ'દાજપત્રની સત્તા પણુ પ્રશ્નના 
પ્રતિનિધિઓની જ રહે છે. પ્રજ્નસત્તાક રાનયમાં તો આમ હેય, પર'તુઃ 
ન્ત્યાં રાન હેય છે યાં પણુ આ સત્તા પ્રન્ન દ્રારા રાન્નએ ભોગવવી! 
બેડ એ, એવો આગ્રહ માન્ય રાખવામાં આવે છે. ઇગ્લ ડમાં પ્ર“્નત'ત્ર- 
સ્થાપનનો રાતિહાસ આનું ઉત્તમ દણાંત છે. અમેરિકાના સ સ્થાતેનું: 
રાજકીય જીતત અને અ'તે સ્વત'ત્રતા અ જ સિહ્ધાંતમાંથી ઉદય પામ્યાં" 
હતાં. અનેર્‌ેકત રાજક્રાંતિનો પોકાર જ એ હતો કે, “ પ્રતિનિધિત્વ 
નહિ તો કર્‌ નહિઃ' જે અથત'ત્રમાં પ્રન્નનો મત પૃઠવામાં ન આવે: 
તા પ્રજનન પોતઃતી કમાણીતાં નાષ્યાં પણુ કરરૂપે રાજનને નહિ આપે. 

આપણા દેશમાં આ સત્તા આપણુને નહિ જેવી જ આપવામાં 
આવી છે. તેથી હૂ'ડિયામણુનો દર, જમીનમહેસૂલ, વગેરે પ્રશ્નોને: 
નિકાલ કરવામાં આપણે અપ'ગ છીએ. અગ્રેજ સરકાર તેને ફાવે તેમ,, 

“મૅ'ળતા એકમત વિરુ પણુ, નાણાં કર વાટે ઉધરાવે છે ને ખર્ચે છે. 


1 :“ઝન્લ૦-૦ટ કબગજીક તરત *-૩ કુ ન જ-બઇન૯ર 'નન-----૦---૫૦* 


* આ *ખાખત વધારે ન્નખુવા જીએ શ્રી. જયસ્વાલને! જિઠ્ત્તાપૃણુ 
અઃ: ઊોઇરતેપણ સિબીધ્રુ ભાગ ૨, પા.- ૨૨૬ 


૩૦  સક્ષાત્યપ્યહની 'સૌમાંસપ 
તેમાં પણુ બતાવવામાં તો એમ જ આવે છે કે પ્રશ્નહિતમાં જ પૈસા 
ખર્ચાય છે, અને પ્ર્નએ ફર ન આપવો એમ તો બતે જ તહિ-- 
તેણું કર્‌ તો કાયદેસર આપવે! જ નેપ એ. પ્રશ્નસત્તાક રાજનીતિની 
'દૃજ્િખ આ દેોવમય પહ્દતિ છે. પરરાજ્યમાં તો એ સવિશેષ સાચુ 
હેય છે. * 

આવી આથિક સત્તા રાજત'ત્રની મુખ્ય ચાવી છે એ 
'સમ”નવત્રાની જરૂર નથી. તેના પર પ્ર્નના જીવનનો મોટો આધાર 
રહે છે. કરભાર કેતા પર નાંખવો, કેટલો નાંખવો, વગેરે બાબતોમાં 
જતે પક્ષપાત રહે તો પ્રનનતા અમુક વર્ગો ફાવે અતે અમુક મરે. 
પ્રશ્ન પાસે, એવી વસ્તુસ્થિતિ સામે થવાને સબળ રાસ્ત્ર હેતું જ જને એ. 
તેથી સત્યામ્રહમાં કરખ'ધીને પણુ શસ્ત્ર તરીકે સ્થાન છે. આપભે 
ન્નેઈ આત્યા કે અસહકારનું તે છેલ્લું પગચિયું છે. જે પ્ર”ન સફળતાપૂર્વક 
રાજ્યને કર આપવાનું અટકાવી શકે તે પ્રશ્ને, રાજસત્તાનું જે સ.ચુ 
કામ પ્રજ્નશેવા છેં, તે બરાબર તેતી પાસેથી લર્ઈ શકે. 

તેથી કરીને રાજસત્તા પણુ કરબધી કદી સડહત નથી કરતી... 
રા'ક્નતો સામત ખંડણી બંધ કરે તેતી જેમ જે પ્રશ્ન કર્‌ બધ 
કરે તો રા પોતાના ૨।જદ'ડની પૂરી શક્તિ ખરચવા પાખું નહિ જુએ. 
અતે જ્યાં રાજ્ય પરાયું હેય યાં રા'નપ્ર'નતો પ્રેમસખધ એકછેો 
હોવાથી તેમાં વિશેષ ફરતા આવવા સભવ છે. કર ન આપવો એ 
ગ્રજકીય બળવે। લેખાયે છે ને રાજ્ય તેને પોતાની પૂરી સત્તા 
વાપરીને દાખી દેવા મથે છે. આમ, રાશન-પ્રન વચ્ચેના કલહમાં 
કર્ષહ્દતિ મોટો મુદ્દો હોય છે. 


ક્‌ 


આવા - કલહના ખે પ્રકાર છે. અમુક ચોક્કસ કર્‌ ગેરવાજખી લાગે 
તો તે સામે . ફરિયાદરૂપે તે કર ન આપવામાં આવે એ એક. ખીન્ને 
તેનાથી વસમો પ્રકાર એ છે કે, સરકાર સામે અસ'તોષ વ્યક્ત કરવા 
 તેતી સાથે અસહકાર રૂપે કરબ”ષી કરાય. દાખલે। લેવાથી ખે ગ્રકારે 
વધારે ચોખ્ખા સમન્નશે. 


કૈરખ'ધી” ૨૭૬ 


ખેડામાં ૧૯૧૮માં પાક એછે પાકવાથી ફાયદા પ્રમાણે ખેડૂતોનું 
- મહેસૂલ મોકૂફ રાખતું જેઈ એ. સરકારે કહ્યું કે, પાક એવો ખરાબ 
"નથી તે પ્ર'્નતએ કર આપવો જેઈ એ, આ અસત્ય લાગવાથી પ્રશ્નએ 
 કરબ'ધી નહેર કરી તે સવિતય કાનૂતભ'ગને દાખલ્ષે ગણાય. તેવું જ 
' બઆરડોલીનું ૧૯૨૮નું પમલું મહેસૂલવધારાના સરકારી હુકમના વિરે।ધ 
 તશીક્ે હવું, આ કફરબ'ધી રાજસત્તા સામે બળવો નથી, ન્તેકે સરકારે 
| તો તેનું તેવું નામ પાડી દાબી દેવા ધાયું” હતું. આવી કરબધી, ગાંધીજી 
કહે છે તેમ, ' સ કચિત, એક હક મેળવવાની હતી.' અગ્રેજી ધતિહાસમાં 
હેમ્પ્તતેો વહદાણુ-વેરાનો વિરોધ આવી નાતતો ગણાય. ફાયદાનેો 
ફાવતો અથ કરીને રા'્નએ વહાણુ-વેરો ઉધરાવવ। ધાયું”. તેના વિરેધાથે 
હમ્પ્ડતે તે ન ભર્યો. તેથી તેતે પકડી કેસ ચલાવવામાં આજ્યો. કેટલીક 
હાર પછી તેમાં હેમ્પ્ડતનો વિજય થયે. 


ફરબ'ધી દ્દારા વિરોધ કરવાનો બીને પ્રકાર “ હકૂમત છીનવવાને ' 
છે. એટલે “બેની વચ્ચે આસમાનજમીનનું અ'તર છે.' આને 
દાખલો બોરસદ બારડેલીતી ૧૯૩૦ની કરબ'ધી છે. સરકારતી ર1જ- 
નીતિ સામે વિરેધરૂપે તેમગેં મહેસૂલ ન ભયું”, તેમાં સરકારની સત્તાને 
“નકાર ર્નાહે, પણુ તેનો સખત વિરોધ હતો. પ્રજ્નપાલન માટે કરરૂપી 
વેતત સરકારતે આપવામાં આવે છે એ સિદ્ધાંત તેની પાછળ 
હતો. 


અમેરેકાનાં સસ્થાતોની લડત પણુ આ ત્રેકારતી હતી. તેમાં 
કફૂર્ક એટલે! હતો કે, પ્ર'્ન શર ઉપાડીને પણુ પોતાનો હક સિદ્ધ કરવા 
તૈયાર હતી. એટલે તે કરબ'ધીતે પરિણામે શસ્યુદ્ધ કરી તેણે સ્વાત'ત્ર્ય 
મેળવ્યું હતું. અથવા હેન્રી ચોરેતો દાખલો આ ગ્રેકારતા ગણુય. 
રાજ્ય ગુલામીતે આશ્રય આપતું હોવાથી તેતે મદદ બધ કરવાને ઉદ્દેશે 
ચોરોએ વેરો આપવાનું બધ કયું તે કેદમાં જઈ ખેઠે, આવા વિરેધતી 
શક્તિ વિષે તે કહેતો કે, “ એક જ ખરે બહાદુર ગુલામીની સામે 
થઈને વેરે નહિં આપી જેલમાં જશે તો તે જ દહાડે ગુલામોની ખેડી 
તૂટવાની શરૂઆત થરે. ” 


૨૩૨. સત્યાગ્રહની મીમાંસઃ- 

ગે 
કરયો કર આપવો બ'ધ કરવો એ પણુ વિચારવાની જરૂર હેય 
છે. જ્યાં આગળ અમુક ચોક્કસ કરતી સામે વિરેધ કરવાને હોય 
ત્યાંતો એ કર ન આપવો એ ઉધ:ડુ છે. પરતુ રાજસત્તાને જને 
સામાન્ય વિરેધ કરવે હેય તો સમુદાયે કયો! કર ભરવાનું બ'ધ ડરવું 
ગમે ઝટ નહિ સઝે. 

સરકાર કર ખે માગે ઉધરાવે છે: કેટલાક કર વ્યક્તિ પાસેથી 
સીધા જ લેવાય છે. તેતો ભાર વ્યક્તિ જ વેઠે છે અને તેતો આકાર 
વ્યક્તિનું ગજું જ્નેઈ ને નક્કી કરવામાં આવે છે. આવા કરતે સીધા 
ઉ સરળ ફકર કહેવાય છે. આવકવેરા કે જમીતમફેસૂલ આવી ન્નતને 
કર્‌ જે, જેતી જેટલી આવક કે જમીન તેટલે તેતી પાસેથી સીધે 
કર્‌ લેવામાં આવે છે, પણુ દારૂ પીનાર કે મીઠુ વાપરનાર કે ખાંડ 
ખરીદનારે સરકારને કર્‌ આપે છે તે એવી સીધી રીતે નથી આપતો. 
તેની રીત આડકતરી છે, અતે તેનો ભાર વેપારી કરે આયાત કરતાર 
દ્વારા ધરાફ વેઠે છે. આ કરતે આડકતરો કર કહે છે. જકાત કે 
ઇશરાની કરની રકમ આ નનતની છે. ધરાક જેટલે! માલ ખરીદે 
છે તે પ્રમાણુમાં તે, તેની કે'મત દારા, સરકારને કર્‌ ભરે. 


કર્બ'ધીની લડતની દૃણ્િએ સીધે કર બ'ધ કરવામાં સહેલાઈ 
રહેલી છે, કેમ કે તેમાં ન ભરનાર સીવો જ બધ કરી શકે છે. પણુ 
આડકતરા કરમાં તે તેમ ન કરી શકે. તેમાં તો નને તે ચીજ વાપર- 
વાની બધ કરે તો જ કર્‌ ચુકાવી શકે, કેમ કે આવે। કર્‌ તે! માલની 
કિ'મત પર્‌ જ ચડાવી દીધેલો હોય છે. મઘપાનનિષેધ અતે વિદેશી 
વસ્ત્ર બહિષ્કારતો ર્ચતાત્મક કાયમ તથા સ્વદેશી ધર્મ તું પાલન આ 
ફેર પર્‌ સારે! કાષ મૂકે છે; તેથી સરકાર તેતો છૂપો આડકતરી રીતે. 
વિરેધ કરે છે, કેમ કે આ પ્રજપોષક પ્રરૃત્તિતાો સીધો વિરોધ કરવો 
એ નામોશી ભરેલું ગણાય. પરતુ સીધે કર.બ'ધ થાય તો તે પોતાની 
સત્તા વાપરીને લે છે. ફાયદામાં તેને માટે જપી અતે ખળાત્કાર કરવાની 
છૂટ રાખી છે. તેથી કરબ'ધીનતી લડત ઉપાડવા ભારે સ'ગઠૅનબળ અને 


કરખ'પી ૨5૭૩ 


સહનશક્તિ જોઈ એ. સરકાર જીવનતી જરૂરિયાતો પણુ ઝડપી લઈ તે 
વૈચી નાંખી પોતાનો કર વસૂલ કરશે. પણુ આમ જે અખા સમુદાયને 
માટે કરવું પડે તો કરતી ઉધરાણુીનો ખરચ જ કદાચ કરની રકમ 
કરતાં વધી પડવાની ભીતિ રહે છે, અને જે ગાયને દોહીતે પોતાનું 
પોષણુ કરવાનું છે તેને જ મારવા જેવું થાય. આખરે ર્‌ાકનનું રાજ 
પ્રજનની સ'મતિ ને આબાદી પર્‌ નભે છે. એટલે તેન! જુલમને પણુ 
સ્વાભાવિક હદ તો છે જ કે તે સદતર્‌ નાશ ન જ કરે. તેમ કરે 
તો! પ્રન્ન પહેલાં પોતાના જ રાજવીપણાતો! નાશ થાય. એટલે કરબ'ધીનું 
શરત્ર સચોટ છે; તો સાથે જ તેટલું કસોટી કરનારું પણુ છે. ખૂખ 
તાલીમખહ્દ અને આપભોાગપરાયણુ પ્રજ્ન જ તે સફળ રીતે વાપરી શકે. 

જેમ સરકાર માટે ફર તેમ ખીજી સ'સ્થ્રા માટે જો આવકનું 
સાધન બંધ કરવામાં આવે તો તેની પણુ એ જ દક્ષા થાય, એ 
ઉપરના વિવરણુ પરથી વાવી લેવું. પ્ર'્નના સહકાર પર નભતી 
સસ્થાએ પર આ દારા પ્રનત હિતકર કાખૂ રાખી શકે. જેમ 
રાજ્યની નાણાંકોથળીની સત્તા પ્રશ્ન પાસે ન હોય તો સરકર ખેદર- 
કાર ભને તેમ જ સ સ્થાખે! જે આ થિંક સ્વાત2્ય મેળવે તે! પ્રન્નહિત 
ભૂલે એમ બતતું જવામાં આવે છે. કરખધીનું શસ્ર, આ દષ્િએ 
નેતાં, આવસ્યક' કાબૂ પણુ છે. ખીજી. બાજુએ જેતાં, જે આરથિક 
રીતે સરકાર સ્માંસ્થત ન હોય તો રાજત'ત્ર પણુ ન ચાલી શકે. સરકારની 
આંટ પણુ ત સયવાવય. એથી કર્બંધીને વગોવીં શકાય. પણુ તે વગે- 
વળી ખોટી ગણાય. તેને અટકાવવાનો તે એક જ સાચો ઉપાય છે, 
અનેતેએ ક સરકારની સાચી આંઢટ જે પ્રશ્નનું રાજી 1દલ છે તે 
જીતવું. સયાગ્રહનાં બધાં જ રસ્રો આવી જતના દોષને પાત્ર બતાવી 
ર્કાય. એ બધાતે! એ જ એક જવાબ છે કે તે સાચી ફરિયાદ 
તરીકે વાપરવામાં આવે છે, તેથી તેમાં બેઉ પક્ષનું કલ્યાણ રહેલું છે. ' 
કરબ'ધીતું શસ્ત્ર તેઓમાં છેવટનું છે, અને ઉત્રમાં ઉમ્ર હોઈ ખેઉ 
પક્ષને માટે ભારે પડે 2વું છે. 


સશ-૧૮ 


ઉપસ હાર 


“સદૂગૃહસ્થની એ લગભ્રગ વ્યાખ્યા છે કે તે કોઈને કદી દુઃખ 
પમાડતેો નથી.” --ક્રાહિનલ ન્યૂમૅન 

“વ્યકેતના ચારિત્ય પર અસર કરનારુ', સામાજિક અનિષ્નેો નારા 
કરનારુ', અને જવનકળા પર્‌ સ્વામિત્વમાં વધારો કરનારુ', પ્રથમ વ્યગ્રતા 
ઉત્પનત્ર કર્યા વગર કે સામાજિક ખુદ્ધિશક્ત અથવા કલ્પનાબળની જરૂર 


ઘટાડ્યા વગર થનારું, તાત્કાળિક ને મૌલેક જે સામાજિક પરિવર્તન તે 
કાંતિ છે.” ી ન્ન હકેલરાાઈલ અનસ 


આ ખે અવતરણૂ સત્યાગ્રહનો સામાજિક અને વૈયક્તિક આદશ 
ઉત્તમ રીતે દેખાડે છે. “સયાત્રહ એટલે ખાનદાની, માણુસાઈ, 
સ'સ્કારિતા. તેનું સાધન અદ્રોહ કે અહે સા છે. તેથી સયથાગ્રણીનું 
જીવનરહસ્ય ઉપર્‌ આપેલી ન્યૂમૅનની ગઝૃહસ્થની વ્યાખ્યામાં સમાય છે. 
કોઈને જ જે દુઃખ નથી પમાડતો તેને શજુ કયાંથી હોય ? અને 
જેને શઝુ નથી તેની હમેશ જીત જ છે. 


સામાજિક અથ માં સત્યાત્રહ સુધારકનું મહાન શસ છે, 
આત્મશુદ્દિ છે, લેકકેળવણી ને લોકજાગૃતિ છે. શર્મયુદ્ધનોન એ નૈતિક 
અવેજ છે. હિ'સક ક્રાંતિ કરતાં તેતુ બળ કેઈ રીતે ઓછું નથી, , 
જ્યારે તેના ફાયદા અનેકાનેક છે. 
હિંસક કાંતિ માટે એમ ન કહી શકાય કે તે સામાજિક 
અનેજ દૂર કરનારી છે કે ચારિ2્ય ને જીવનકળાની જહદ્દિ કરનાર 
બળ છે. કદાચ, ઊલટું જ ખરુ' છે. સોરાકીન કરીને એક રશિયન 
લેખકે જગતની પ્રાચીન અને અર્વાચીન પ્રેન્નકીય કાતિઓનો અભ્યાસ 
કરી તેતો નિચોડ “53૦૧૦૦૪ રબ 1૨૦૫૦1૫11૦0 ' નામના 
પુસ્તકમાં જણાવ્યો છે. તેમાંથી એક ખે વાત પર્‌ તેના મત જેવા 
જેવા છે : 
“ (હિ'સક) ક્રાંતિમાં લોકને પાશવ ખનાવવાના કરતાં સામાજિક 
બનાવવાનું વલણુ વધારે નથી હોતું. . . . તેમાંથી જે કાંઈ ફાચદે। હેય 
તે અતિ ભારે ને પ્રમાણુ બહારના ખરચને ભોગે થાય છે.” “ કાંતિના 


ઉપસ'હેર ૨૭૫ 


ઉદ્દેશ સિદ્ધ કરવાની પદ્ધતિઓ સ'સ્કૃતિની હલકામાં હલકી કક્ષાના 
“લક્ષણુવાળી હોય છે; તે વિચારશૂન્ય, પાર વિનાની સીધી ને ધાતકી હેય 
છે. ભીંત સાથે પોતાની ન્તતને અફાળતા આખલાના જેવી એ છે. હુલકઢ 
ખળને તેમાં પ્રયાગ કરાચ છે. શારીરિક હિં'સોની સાર્વ નોમ ઉપયોગિતા 
છે એવે એમાં વિશ્વાસ રખાય છે.” 
સયાગ્રહ કાંતિકારી સિદ્ધાંત છે, પણુ તે આથી ઊલટો જ છે. 
તે પાશવતા પર્‌ સયમ' માગે છે ને સસ્કૃતિતે પોષક ને વધક છે. 
તેના પ્રયોગો બધાને જ કલ્યાણુકારી છે. તેની અસર વ્યક્તિ કે સમાજ, 
સત્યાગ્રહી કે દુરાત્રહી, ઉભય માટે ઉન્નતિકર એવી સવ્યસાચી હોય 
છપ શ્રરૂઆતમાં જ, સત્યાગ્રહ એટલે શું તે વિચારતાં આપણે આ 
ખે આદર્શ વિષે ન્નેયું હતું. 
આપણે આ પુસ્તકમાં મુખ્યત્વે સામા”િક આદશની ચર્ચા 
કરી છે. તેનો ઉપસ'હાર કરતાં એક વસ્તુ યાદ આવે છે : અત્યાર 
સુધી આપણે સત્યાગ્રહનો ઉપચોગ રાજઠ્ારી ક્ષેત્રમાં મોટે ભાગે કર્યો 
છે. તેની ઊણુપો સમાર્જાહિતનાં ખીન્ન ક્ષેત્રોમાં સુધારા કરવાની 
શક્તિ સંપાદન કરવામાં મોટી આડર્પે હોવાથી તે ક્ષેત્ર પહેલું ઝડપાયું 
એ યોગ્ય હતું. પરતુ સત્યાગ્રહ રાજદ્દારી જ શર નથી. આપણે 
નેયું કે તે સુધારકનું સાચું” સાધન છે. તે વાપરવાની તાલીમ આપણે 
લઈએ. તે દ્દારા આપણા રાષ્ટ્રનું પૂર્વનું ગોશ્વ પાછું પ્રાસ કરીએ. 
આપણે પ્રશ્ન આખા રાષ્ટ્રતો પુનરુદ્દાર કરવાનો છે. કોમી એકય, 
અસ્પૃસ્યતા, મ્રામસ'ગઠન, સામાજિક સડો, અનારૉગ્ય, સાચી કેળવણી : 


વગેરે અનેક રાષ્ટ્રીય મહત્ત્વના પ્રશ્નો આપણી પાસે ઉકેલ માગી ર્યા 


છે. એ બધાને માટે સત્યાગ્રહથી વધારે ત્રેઇ સાધન ન હોઈ શકે. 


ભાઈ ભાઈ વચ્ચેના આ બધા પ્રશ્નો છે. તેને માટે પ્રેમબળ 
જ ઉત્તમ ઉકેલ આણુનાર હેય. અને અહીં પ્રેમસં બધ સહજ 
હોવાથી સત્યાત્રહનો પ્રયાગ પણુ સરળ હોવે નઈ એ. પણુ કદાચ 
ત્યાં જ તે સુસ્કેલ પણુ બને : પ્રેતિછાનો પ્રશ્ન, માનાપમાનની ખણુખોદ 
વગેરે બાબતો ભાઈ ભાઈમાં જ બહુ તીતરૂપે રહે છે; તેથી અક્રેધખળ 


પ શદ માવવું વધારૅ મુશ્કેલ બને છે. સ્થાનિક અહમહંમિકા, પ્રાંતીય 


શ૭૬ સત્યપ્યહની સોસમાંસધ 


પક્ષપાત, નાતજાતના ઊ'ચનીચભાવ, પર'પરીણુ રાગઠેષ વગેરે અનેકવિધ 
સમુચિત સ્વાથ એમાં ઉમેરો કરનારાં અરાષ્ટ્રીય બળા છે. તેમને 
દૂર કરવાને માટે વધારે પ્રેમબળ, વધારે અહે સાની તાલીમ -- વધારે 
રાષ્ટ્રભાવ તે સામાજિક' સહદયતા -- ભનેઈ એ. જને તે ગુણા આપશે 
મેળવી લઈ એ તો એમાંથી સાચી સત્યાગ્રહી શ્ઞાક્તે નીપજે. 


એ શ્ઞક્તિ તે આત્મર્બાલેદાનની શક્તિ છે. દક્ષિણુ આક્રિકાની 
લડતમાં વાલિયામાના બલિદાન વિષે લખતાં ગાંધીજએ આ શૃક્તિ 
વિષે જે અમર્‌ વાકય લખ્યું છે તે યાદ કરી સત્યાશ્રહના સિદ્ધાંતની 
'આ મીમાંસા પૃરી કરીશું : 

“ સ્તરદેશયજ્તમાં, જગદ્‌યસ્માં અસંખ્ય હેમાયા છે, હોમાઈ રભ્રા 
છે ને હેમાશે. એ જ યથાથ છે. કેમ કે કોઈ જાણુતું નથી કે કોણ 
શુદ્ધ છે. પણ્‌ સત્યાગ્રહીઓ આટલું તો સમજે જ કે, તેમનામાં એક 
પણુ શુદ્ધ હોય તો તેનો યજ્ઞ કળ નિપનવવાને સારુ બસ છે. 
પૃથ્વી સના બળ પર ટકેલ છે. અસત્‌ -- અસત્ય -- એટલે “ નથી,' 
સત્‌ --સત્ય -- એટલે “ છે.' અસતતે જ્યાં હસ્તી જ નથી ત્યાં 
તેની સફળતા શી હોય ? અતે “ છે તેનો નાશ કેણુ કરી શકનાર છે? 


' આટલામાં સત્યાત્રહતું આખુ શાર છે.” ' 


સૂચિ 


અક્ષરજ્ઞાન (બુદ્ધિ) -સત્યાગ્રહમાં 
કેટલાં આવશ્યક? ૨૦૫ 

અન્તમીલ ૨૨ 

અદ્રોહ -સર્વે[ટયને। કાચદો ૬ ૩૮,૨૫૫ 

અધિકાર -ઇચ્છા પ્રમાણે સત્યાગ્રહ 
કરવાને ૧૭૪ 

અધ્યાત્મનો! કાયદે! -ભૌતિક વિકાસના 
પઅવાહુમાં ૨૨ 

અનસૂચા ધમ -ખધા વ્ણાનેો ૧૨૪૪ 

અનાસંકેત ૪૮ 

“અનાસકિતયાગ' ૨૬૧૦, ૨૨૬ 

આતેછટ -નું તત્વ અને તેને! પ્રતિકાર 
ફૃ૦૫-૬ 

અનેકાન્તવાદ ૩૨ 

અપ્રતિંકાર -વિષે ગૈરીસન ૩૯-૪૦; 
-વિષે ટૉલ્સ્ટોય ૩૮, ૯૪ 

અત્યાચારી -અને અહેસા ૯૩-૪ 

અદીણ --ને! વેપાર, સવેદ્યની 
દેષણિએ ૧૫૨ 

અલચ -અને અહિ'સા ૮૨ 

અમદાવાટ્ટ -ના સત્રની લડત ૧૮, 
૧૬૦,૧૭૬.,૨૧૮૦,૧૮૭, ૧૯૦ 

અમેરિકા -અને સત્યાગ્રહની રો!ધ 
૩૮,૩૯૮; -નાં સ'સ્થાનોની લડત 
ર૭૨; --ી ક્રાતિ ૭૫, ૨૬૯ 

અજીન ૭૬, ૭૭, ૧૧૧ ઇ૦ 

અર્થરાસ્ર -સમાજગશાસ્નતું કેન્દ્ર ન 
બની શકે ૭૮ 

અવેર ૨૮, ૩૦, 3૨, ૪૪, ૮૭ 

અગ્રાઈ ૩૬ 


અરેોક ૨૮, ૭ર, ૯૨ 

અષવિધ સસ્યગ્‌ વિધાન ૨૯ 

અછાંગિક માર્ગ, આચ ૨૯ 

અસમાનતા ૧૩૭, ૬૪૦ 

“અસહકાર' ૬૮ 

અસહકાર ૨૪,૫૭;,૭૦,૮૪,૧૪૨,૧૫૮; 
-અનિણ સામે થવાની ફ્િલસુૂઠ્રી 
૨૦૫; -અને યુદ્ધનિષેધ ૬૦૭; 
--અને સામાજિક બહિષ્કાર ૨૫૩; 
-ના પ્રકારે ૨૫૭; -નિષેધવાદી 
છે? ૨૪૮; -ની ક્રમિક પ્રગતિ 
૨૪૭; -ની ખ'ડનાત્મક અને 
રચનાત્મક રાક્તિ ૨૪૭; -ની 
રચનાત્મક ખાજા ૨૪૭; ગત્રી 
શોધ ૨૪૩; -ને અવેજ 
ખૂતરેછીુ ૨૪૬; -શોૉતિમથ 
૨૪૨ ઇ૦; -સ'સ્કૃતિવિધાતક 
દેર ૨૨૭ 

અસ્ષૃર્ચયતા -૬૩૪, ૧૪૪ '(જીુઓ 
રચનાત્મક કાર્યક્રમ); -ખરાખમાં 
ખરાબ બહિષ્કાર ૨૫૮ 

અહરિમા 1 ૩૬ 

અહિ'સક કાંતિ -ક્રૉતિ અને પ્રગતિને 
સુમેળ ૭ 

“અહે'સક બળાત્કાર? ૨૨૯ ૪૦ 

અહિ'સા -અને અભલચ ૮૨; -અને 
બળાત્કાર ૨૩૦; -અને ખહિંષ્કાર 
૨૬૭; -અને બાચલાપણુ' 
-નિષ્ક્રિયંતા ૮૮,૯૯૩; -અને 
સત્ય ૧૧૯; -અને સમાજ- 


૨૭૮ સત્યપ્ચહેની સીગ્નાંસપ 


ધર્મના પાંચ સકાર ૧૫૨; -અને 
થોરના ઉષદ્ઠવ ૪૨; -અને 
માખહેનનું રક્ષણુ ૯૩; -અને 
સ્વરક્ષણુ ૯૩; -ઇતિહાસમાં ૭૮; 
-કપનિષદદોસાં ૨૬-૭; -ખૌદ્ધ- 
ધર્મમાં ૨૮; -જેનત ધમમાં 
૩૧-2૨; -ચીની ધમમાં ૩૩; 
ખ્રિસ્તી ધર્મ માં ૩૪; -ઇસ્લામમાં 
3૫; -પારસી ધમ માં ૩૬; 
-એક આદચ'વાટટ (નેતિવાટ) છે 
૧૧૯; -થી પાપીને! નેતિક 
પુનર્જન્મ ૩૯; -થી હિંદની 
અધોગતિ? ૯૨-૨૨; -નિબળતું 
રાસ્ર ૬૩; -ની અતિપૃન્ન ૨૨૬; 
-ની મગદૃર ૨૬૪ ઇ૦; -ની યોગ- 
ભ્ાષ્યની વ્યાખ્યા ૨૩૮; -ની 
સામુૃદ્દાચિક સત્યાગ્રહમાં મર્યાદ્દા 
૧૭૮; નનું દશન ૨૬ન૭; નનું 
મૂળ નિઃસ્વાથતા ૨૮; -નેો 
સમુદ્દાચવ્યવહારમાં ઉપયોગ ૩3૭; 
-ભાવાત્મક પણુ છેઃ ધેમ ૧૩; 
-વિષે ગાંધીજી ૬૨,૨૮)? ૬૯-૨૦, 
૨૧૮-૯; -વિષે ટોલ્સ્ટોચ ૩૭; 
-વિષે ગૈેરીસન ૪૦; -રસ્ચુદ્ધમાં 
પણ આવકારપાત્ર ૨૧૧૬; 
-સયાત્રહઝ અવિભાન્ય અગ 
૨૪, ૨૧૯ 
અહુસા વીતિ ઉપડ 
અહિ'સાખળ ૧૪, ૩૭, ૮૧; -રાસ્ર- 
યુદ્ધના નૈતિક અવેજ ૯પ 
અહિ'સાશસ્ર -થી જમન ચડાઈનેોા 
પ્રતિકાર (દૃણાંત) 9૦૭ 
અ'ગિરસ, ધોર ૨૭ 


અ'ચેજ ક્રાંતિ ૭૫ 

અ'ચેજ લેક -ઉપર ( સ્વદેશીથી » 
બળાત્કાર? ૨૩૨; -ની સુધારણૂ।- 
પદ્ધતિ ૫; -હિ'દુસ્તાનમાં તરવાર- 
ખળથી કાવ્યાર «૨ 

અતરતનતાદ ૨૩, ૨૩૮ 

અ'તરાત્માના અવાજ ૨૩ 

અખા ૮૩ 


“ખઆત્મકથા' ૬૨૨,૩૦,૪૪-૭,૫૩,૫૬, 
૫૭,૬૦,૮૨,૨૧૭૬,૨૮૧,૨૪૪ 

આત્મબલિદ્દાન ૮૭,૨૭૬ 

આત્મબળ ૬૧૦,૨૨૨, ૨૬, ૨૪,૩૮,૭૪, 
૮૯,૯૬૯ 
( જીઓ અહિ'સાખળ, ક્ષમાખળ, 
પ્રેમખળ, સત્યબળ ) 

આત્મશુદ્ધિ ૪૯,૫૩,૬૩૭-૬,૮૩,૧૦૨, 
૧૦૫,૨૨૫ 

આપિભોતિકવાદ (હિ'દુષર્મના ચજ્ઞ- 
ચયાગાદિ પાછળનો ઝે ૩૦ 


આધ્યાત્મિક તત્ત્વ -માનતવ વિકાસમાં 
૨૩ 
આન ૬ ૨૯ 


આક્રિકા (જીઓ દક્ષિણુ આક્િકા) 
આચલે ન્ડ ૨૫૬ 


આરખ સત્યાગ્રહ (મોરોકો ) ૭૪ 
આર્ચ અષ્ટાંગિક મોર્ગ ૨૯ 


આચ સમાજ ૧૦૦ 

આશ્રમ (જળાુઓ સત્યાગ્રહાશ્રમ)' 
આસુરી સ'પટટ ૬૫,૨૭,૭૮ 
“આશ્રમ સમાચાર ૧૬ 
આંતરરાષ્ટ્રીચ સ'ધ ટ 
આંતરરાષ્ષીયતા - અને સ્વદેશી ૨૪૯ 
ઇજિપ્ત ૬૬ 


ઇતિહાસ -અને નીવતિરાસગ્ર ૭૫; 
-અને પ્રેમમમેનો આદેશ ૨૬; 
-અને સવાાગ્રહુ ૭૩ ઇ૦; -અને 
હિં'સાવાટ ૭૮; -ના રહુસ્ય વિષે 
કાલ્‌ માકસ ૭૩ 

ઇમામહુસેન ૧૨ 

ઇસ્લામ -અને અહિ'સા ૩૫; -અને 
ધર્મપ્રચાર ૭૫ 

ઇંગ્લ'ડ ૬૪૭,૬૭૫; -અને હિ'દુસ્તાનનું 
સ્વદ્દેરી આંદોલત ૨૫૨, ૨૬૭; 
-૬પર જમન ચડાઈનોા દાખલે। 
૧૦૭; -ની સુધારણ્‌ાપદ્ધતિ ૪; 
“નો સમાજવાદ ૨૫૪, ૧૬૧ 

ઇ'દુલાલ યાફજિક ૬૮ 

ઈરુખ્િસ્ત ૬૨, ૩૩,2૩૪, ૩૭,૪૪, ૭૮, 
૨૨૧૬, ૨૬૧, (જીઓ જીસસ) 

ઈશ્વર-માં શ્રદ્ધા અને સત્યાગ્રહ 
પૃપ-૬, ૬૫૫; નને ત્યાં હિં'સા- 
અઆહે'સા સરખી? ૧૨૨ 

ઉકેલ, ઝધડાને। - રાસ્રબળથી અને 
સવ્યાશ્રહથી ૮૨ ઇ૦. 

' ઉત્સાહભ'ગ તપાસ સમિતિ? ૭૬ 

ઉદ્યોગવાદ -વિષે ગાંધીજી ૨૪૦ 

ઉપનિષદ (છાંદોગ્ય) ૨૭; ૨૪૬ (નોંધ) 

ઉપનિષદકાર ૧૩૬ 

ઉપયૅગવાદી ૬૪૨ (નોંધ) 

ઉપવાસ (પધીડરૂપે) ૪૩-૪ 

એન ઈ. (આઈરીશ કવિ) ૫૦ 

એંક્ટન, લેડ ૪૭૫,૮૦ 

એરિસ્ટોટ્લ ૬૩૩ 

એલ્વિન, કાધર ૧૮,૮૭ 


એશિયાઈ સમાજશાસ્ત્ર -સેવાધર્મા - 
ખ્રષાન્ડ ૧૦૦ 


સૃશ્િ ૨૭૯ 


એપ્રમઝદ ૩૬ 

કેરબંધી 3૯,૨૪૭,૨૬૯ ૪૦ 

કરમસદ ૬૯ 

કમ -નો ઈશ્વરી કાચદે ૧૧૩ 

'કર્મવીર' ૫૯ 

કાકાસાહેબ ૬૭૦,૨૬૨; -સવ્યાગ્રહુ 
વિષે ૨૦,૨૫,૨૨૬; -સત્યની આંતર- 
ઇ'દ્રિય વિષે ૨૨૪ 

કાગાવા, ટોથોાહીકો ૨૧૧ 

કાચદદાભગ ૨૨૭-૮, ૨૩૬,૨૪૨ 

કાયદો -અને સત્યામંહ ૨૨૭,૨૩૩ 
(નાૉંધ) ૨૩૫, ૨૩૬; -અને 
સત્યાગ્રહી ૬૯, ૪૦, ૪૨, ૨૩૮; 
-અને સુધારા ૨૬૯; -એનું 
પોઠબળ ૬૨૬૨, ૨૩૫ 

કાચરતા -અને અહિ'સા ૯૧ ઇ૦, 
૨૨૦; -(બાયલાપણુ') અનિષ્ટ 
છે ૭૯ 

કાલ માડસં ૭૩ 

કાલ્વરી ૮૮ 

“કાળો કાયદો? ૬૯ (ઓ ર્‌ોલેટ 
એકટ) 

કિડ, બેન્નમિત ૨૨,૯૬,૧૫૩,૨૧૮ 

કિશેો।રલાલભાઈ -સત્યાત્રહ વિષે ૨૫ 

કુટુબ -માં પ્રેમબળને। પ્રયોગ*૬૬, 
૨૫, ૭૯, ૯૬ 

કુરાન -માં અહિે'સા ૩૫-૬4 

કુલધર્મ ૨૧૧૬૬ 

કૃષ્ગુ, દેવકીપુત્ર ૨૭ 

“જપીટલ' ૧૫૩ 

કેમ્પબેલ, મેક્લિયોડે ૮૭ 

કેશવચ'દ્ર સેન ૨૦૭ 

કેસ, વ્રો. ૨૨૯ ઇન 


૧૮૦ સત્યાચહની સોસમાસપ 


કેસરિચાં વૃત્તિ ૫૪ 

કેળવણી ૪૨; -અને યુદ્ધ ૯૯ 

કેળવણીકાર -અને સત્યાગ્રહુ ૬૧૫ 

કૉન્કૂશિયસ ૩૩ 

“કે।મ્યુનિઝમ' ૭૩ 

કોરવ પાંડવ . ૭૯ 

કમિક પ્રગતિ (જુઓ પ્રગતિ) 

કાંતિ ૪,૨૭૪; -અનતે સમાજવાદ 
૧૬૨; -અને છ'સાવાદ્ટ ૭૬; 
-અહિ'સક૭; -ડચ, અમેરિકન, 
અ'મેજ; %્‌'ચ ૭૫; -નું એક દછ 
ફળ: આદશસ્થાપત ૨૨૨; 
ડ્રેચ, રશિયત ૬૭૬; -હિ'સક 
૧૬૩, 2૨૭૪ 

કાંતિવાદી -ની જીત ૭૬; -તપ્રશૃસ્તિ 
(રાજકારણી હિ'સાવાદ) ૯૫; 
-દ્રે'ચ ૨૬૭૬ 

ક્લોઝાવેઝ, વેન ૨૧૫ 

ક્ષમા -અને સત્યાત્રહ ૮૬; -ખળ ૮૬ 

ક્ષેત્રસ'ન્યાસ (ગાંધીજીને1) ૬૭ 

ખારી ૬૭; -વાદી અને સકલતવાળા 
૧૫૮ ૪૦; -રાસ્રયુદ્ધો! નેતિક 
અવેજ ૧૦૨ 

અિતાક્ત ૭૦,૨૪૦,૨૪૪ 

“ખૂની કાયદે” પ૪ 

ખેડા -ની લડત ૬૯,૬૨૭૫,૨૮૬,૨૯૦, 
૨૫૪,૨૭૬ 

ખેડૂત -ઝુલામ ૬૩૪ 

ખિસ્તી ધર્મ -અતે અહિ'સામૂલક 
સ'સ્કૃતિ ૩૪; અને ભેગૈશ્ચ્ય'- 
પૂન્ત ૭૮ 

ગાંધજી :--[અને :-] 
-અને અસહકારની શોધ ૫૭; 


-અને મોખલે (હિ'દ સ્વરાજના 
વિચારો વિષે) ૫૮-૪૯; -અને 
પોાણલીસકામનેો તેતિક અવેજ 
૪૨-૨; -અને લાલાજી (અહુ'સા- 
થી હિ'દનતી અધોગતિ?) ૯૧; 
-અને લોકમાન્ય (ગીતામાં હિ'સા- 
વાટ વિષે) ૧૧૩ ઇ૦; -અને સક- 
લતવાળા (સામ્યવાદ વિષે) ૬૫૮ 
ઇ૦; -ખને સત્યમૂતિ (રાજસત્તા 
-કાયદ્વે-સુધારે) ૨૬૮; -અને 
સ'ન્યાસ (અનાસક્તિ -તષ્કિયતા 
જવાખદ્દારીનું ભાન - સેવા)૪૮; 


[અમુક વિષે:-] -અક્ષરજ્ઞાનની 


(બૃદ્ધન્‍િની) સથયાગ્રહમાં જર્ર ર 
તે વિષે ૨૦૫; --અત્યાચારીને 
રરીરબળથી પણુ રોકવા વિષે ૯૩; 
-અમે(રિકા જવાના નોતરા વિષે 
૨૩૪; -અસહકારની શેધ વિષે 
૨૪૫: -અસહકાર સહકારના માગે 
બ'ધ નથી કરતે] તે વેબે ૨૫૦; 
“અહે'સાની શેક વિષે ૨છ-૮; 
-અહિ'સાથી હિ'દની અધોગતિ? 
તે વિધે ૯૨; -અહણિં'સા અને 
સવ વિષે ૬૨૯; -અહિં'સારાસ 
દૂબળાનું શસ્્ર તે વિષે ૨૧૯; 
-અહિ'સાની મર્યાદા : સત્યાગ્રહની 
પહેલી અને છેલ્લી શરત તે વિષે 
૨૬૫; -કથ્યોગવાદ - સાસ્યવાટ 
-મૂડીવાટટ [વિષે ૨૪૦ ઇ૦; --એક 
પણ સત્યાગ્રહીતું બલિદ્દાન કાર્ય કર 
છે, તે વિષે ૨૭૬; -કાયટ્ટાભ'ગ વિષે 
૨૪૦; -કાયદો અને સત્યાગ્રહના 
સ'બ'ધ વિષે ૨૩૭; -કાચરદાથી 


અને સત્યાગ્રહથી સુધારે! કરવા- 
ની શક્તિ વિષે' ૬૬૪૯ ઇન; 
-કેસરિયાંજૃત્તિ વિષે ૫૪; -ક્રાંતિ- 
વાદી પ્રહૃત્તિ વિષે (રાજટડ્ારી 
હિં'સાવાદ?ે ૯૫; -ખાદી 
(રચનાત્મક કાર્ય ના મ'ત્રરૂપ), તે 
વિષે ૧૦૩-૪; -ગરીબેનું સ્વરાજ 
કચા સાધનથી લવાય તે વિષે 
૬૨; -ગીતામાં હિ'સાવાટ્ટ વિષૅ 
૬૧૦ ઇન; -તરવારને। ઉપાય 
હિંદમાં અસ્થાને છે, તે વિષે 
૬૩; -તરવારથી હિ'દ નથી લેવાયું, 
તે વિષે 4૨; -ળુલસીટ્દાસતા 
ટુહાઓમાં સત્યાત્રહના રહસ્ચ 
વિષે ૧૭; -દક્ષિણ આર્ય્રેકાની 
લડત વિષે પ૨; -રુઈનેયાને લડાઈ 
ઇરતા બીત બળનો આધાર હોવા 
[વષે ૮૧; -પ્રરતિજ્ઞાપાલન (આગે- 
વાતનું, તે [વેષે પ૬; -બહેષ્કાર 
વિષે ૨૫૪ ઇ૦; -બે!લરીવિઝમ 


વિષે ૧૫૩; -ળથ્રિ£ટરા માલના 
પી ન રિ લ 
બહિષ્કાર વિધે ૨૬૩ ૪૦; 


“મહાસભા વિષે ૧૦; -મોરોકોના 
આરબેોના સત્યાગ્રહ વિષે ૭૪; 
-મહાસભસા રાજસત્તા માટે લડે 
છે? તે વિષે (સત્યમૂતિ ) ૨૬૮ 
ઇ૦્ડુ -મોરબી સત્યાગ્રહ [વેષે 
૨૭૩ ઇ૦; -યજ્ઞન! રહસ્ય વિષે 
૧૪૬; -રાજકારણી દે'સાવાદ 
ગિષે ૯પ; -રાજસત્તા વડે સુધારા 
વિષે ૧૬૮; --ર'ટિયેો શસ્રયુદ્ધને 
અવેજ છે, તે વિષે ૬૧૦૩-૪; 
-વ્યક્તિ અને સમુદાય સાથેના 


સૂચિ 


૨૮૧ 


વ્યવહારમાં (પ્રેમબળ-હિં'સા- 
ખળને1)) વિભ્નાગ પાડવા વિષે 
૧૬,૩૭; -સત્ય માટે સહુત 
કરવા વિષે ૨૬૧; -સત્ય અને : 
અહે'સા વિષે ૬૨૯; -સવામહ- 
બળ વિષે ૩,૨૧૦,૫૨; -સવ્યામહ 
રાખ્ટની શોધ વિષે ૧૪; 
-સત્યાગ્રહની દેવી સ'પદ સાથે 
સરખામણી વિષે ૨૫; -સવ્યાગ્રહ- 
ના જન્મ વખતની પ્રસવવેદના 
વિષે ૪૩; -સવ્યાગ્રહ હિંદની 
સ'સ્કૃતિતું ખાસ રાસ્ર છે તે વિષે 
૬ડ; -સત્યાગ્રહુ નિબળતું શસ્ર 
નથી એ વિષે ૮૬; -સત્યાગ્રહ અને 
સામ્યવાદ (એ બે વાદે) વચ્ચે 
ભેદ વિષે (સકલતવાળા) ૧૫૮ 
ઇવ; -સઃયાગ્રહ માત્ર રાજકારણી 
સિદ્ધાંત ર્નાહે ષણુ પ્રેન્નકીય 
સુધઃરાનું રાસ્ર છે તે વિષે ૧૬૭; 
-સત્યાત્રડુની મર્યાદ્ટા વિષૅ 
(મોરબી સવાગ્રહ) ૬૭૩ ૪૦; 
-સતામરહ એ લેકકેળવણી છે 
(ધમ»૪ી નહે) તે વિષે ?₹૭૬ ઇ૦; 
-સત્યાત્રહમાં પ્રતિજ્ઞાની આવ- 
શ્યકતા [વેષે ૨૧૭૭; -સતાગ્રહમાં 
અહિંસાની સયાંદ્દા વિષે ૧૭૯; 
-સત્યાગ્રહમાં પ્રચાર અને નહેરાત 
(આતિરાયોક્તિ? વિષે (ચ'પારણ્‌) 
૧૮૧; -સત્યાત્રહ લોકની અધ- 
શ્રદ્ધા પર ન ચાલે, તે વિષે 
(ભૂક્ષોનો એકરાર) ૧૮૩; -સવ્યા- 
ગ્રહની કાર્યપદ્ધતિ વિષે (ધી રન- 
ડૅરેલતા) ૧૮૫ ઇ૦; -સત્યાગ્રહ 


૧૮૨ 


જરાજરામાં ન ઉપાડાય તે 
વિષે ૬૧૮૬; -સવ્ાત્રહની રામ- 
ખાણુ શ્ચક્તિ (મર્યાદિત સમયમાં 
દુઃખ દૂર ડરાવે), તે વિષે ૨૮૯; 
-સવાગ્રહના કાયમી ફળ વિષે 
૧૯૦-૨; -સત્યાગ્રહુમાં ૬દ્ધિને 
કાયદો, તે વિષે૨૦૩;-સવત્યાગ્રહુમાં 
સૈનિકોની તાલીમ વિષે ૨૦૨-૩; 
-સવ્યાગ્રહીમાં અક્ષરજ્ઞાન (બૃદ્દિ) 
જનેંઈએ જ? તે વિષે ૨૦૫; 
-સવ્યાગ્રહમાં સ'ખ્યાબળના 
સ્થાન વિષે ૨૦૭; --વ્ાાગ્રહી 
સેનામાં બહેનોના સ્થાન વિષે 
૨૦9૯; -સત્યાત્રહમાં સ્વચ'- 
સેવકની ભરતી કાળજથી કરવા 
વિષે ૨૬૨; -સત્યાગ્રહયુદ્ધમાં 
નત્રીન્ન પક્ષના સ્થાન વિષે ૨૨૮; 
-સત્યાગ્રહને! સાદો અર્થ : સાચુ' 
લાગે તેનો આગ્રહ તે વિષે ૨૬૯; 
-સવ્યાત્રહમાં સામા ઉપર ખળા- 
તકાર? તે વિષે ૨5૩૨-૩; -સત્યાગ્રહ 
અને કાયદાના સ'બ'ધ 1વેષે ૨૩૭; 
-સત્યાગ્રહ સરાસર યૃશ્ધનેો અહિંસક 
અવેજ, તે વિષે ૨૪૫; -સત્યા- 
ગ્રહની પહેલી અને છેલ્લી રારત : 
અહિંસાની મર્યાદા, તે વિષે ૨૬૫; 
-સત્યાગ્રહાશ્રમના ધમ વિષે ૬૬; 
-સર્વોટ્ચ અને સમતા વચ્ચેના 
ભેટ વિષે ૧૨૯ ઇ૦; -સામ્યવાટ 
અને સત્યાગ્રહ (એ બે વાદો) 
વચ્ચે ભેદ વિષે (સકલતવાળા) 
૧૫૮ ઇન્ડ -સ્વદેશી આંતર- 
રાપ્ટોચયતાની ધટક અને પોષક, તે 


સત્યપ્ચરષની સીસાંસપ 


વિષે ૬૪૯; -હિ'દની સસ્કૃતિ 
અને સત્યાગ્રહુ વિષે ૧૩; 
-હિં'દને પજ્ીુબળની લડાઈઓમાંથી 
ખચવાને રસ્તે શેધવાતું માન 
મળશે એ માન્યતા વિષે ૮૦; 


[ પોતે #-] -આત્મશુદ્ધિની ધગરા- 


વાળા ૪૫; -ઈશ્ચર્પશાચણુ બની 
સ'સારસુ' સરસા રહેવાની વૃત્તિ 
૪૮; -જન્મથી સયાગ્રહી ૪૪-૫; 
-દરિદ્ર્નારાયણુના પૂજક ૬૧૬૬; 
-દુનિચાના એક સર્વોત્તમ પ્રચારક 
૪૬; -ધમ્દપ્રેમ અને નમ્રતા ૪૭; 
નેતાપદને જરરી આત્મશજીદ્દિ સાધે 
છે ૫૩; -પ્રયોગશીલ સ્વભાવ 
અને તીકણુ ખૃદ્દિ ૪૯; -બેમાળ 
વૈષગુવ સ્વભાવ અને સેવાપરા- 
યણુતા પર; -ખાપુપણું ૪૭; 
-શસ્યુદ્ધની જેમ સાવત્રિક 
સયયાત્રહનું સપણ આયોજન 
પૃરું' પાડનાર ૪૨; -સામાંજિક 
જવાબદારીતુ' અતિ સૂટમ ભાન 
૪૯; સુધારક ટદીદછિવાળા ૪૫; 
-સેવાશક્તિ મેળવવાની પ્રાર્થના 
૪૯; -સ્વમાની સ્વભાવ (રારમની 
વૃત્તિ) ૪૧; 


નિ, ની, નું :-] -તા જીવનમાં ધમ 


અને વિજ્ઞાનના સુ'ટ્૨ મેળ ૧૭; 
-ની ઈશ્વરપરાયણુ ખની'સ'સારસું 
સરસા' રહેવાની ૧ૃત્તિ ૪૮; -ની 
જીંબાની (હ'ટર કમિટી આગળ) 
૪૧-૨, ૨૦૫૬૦; -તી મહાસભા 
પ્રત્યે શ્રદ્ધા ૬૦; -ની સુધારક 
દણિ ૪૫; -નો સ્વમાની સ્વશાવ 


સુચિ 


૪૬; નનું કુટુંબમાં પેમબળના 
પયોગ ખાખત દષ્ટાંત (ચોરીની 
કખૂલાત) ૬૨; -નું બ્રહ્મચર્ચ ત્રત 
(નેતાષટને જરૂરી આત્મર્‌ુદ્દિ) 
૫૩; -નું સામાજિક જવાબદારીનું 
સૂક્મ ભાન ૪૬; -ને સમુદ્દાચ- 
વ્યવહારમાં અહિ'સાખળ વાપર- 
વાનો. માર્ગ શોધવાનું માન ૩૭; 
“ના જગતમાં શરાંતિસ્થાપનના 
પ્રયત્નોમાં ફાળો? સથાગ્રહ ૭; 
-નતો ધમ ધેમ અને નમ્રતા ૪૭; 
-નું બાપુપણુ' ૪૭; -ને પ્રચોગ- 
શીલ સ્વભાવ અને તીલ્ષણુ ખુદ્ધિ 
૪૯; -ને પ્રેમાળ વૈષ્ણુવ સ્વભાવ 
અને સેવાપરાયણુતા ૫૨; 

[ દૃક્ષિણ આક્રિકામાં:- ] -કોમની 
સેવા ૫ર; -આત્મજીદ્ધિનાો ચ 
આર'ભ્ાવે છે ૫૨; -રાત્ર પ્રત્યે 
પ્રેમ ૫૩; -હિં'દીઓના નેતા બની 
રહે છે ૫૩; -નેતાપટટ શેભાવવા 
પોતાના જીવનમાં જરૂરી આત્મ- 


૧૮૩ 


રાજકારણી પરિસ્થિતિ ૬૪; 
-આમપ્રન્તને પહૉચવા રચના- 
ત્મક કાર્યક્રમ અને *“ અમલી 
ઉપાય ” ૬૪-૫$ -ચ'પારણુના 
ખેડૂતોમાં ૧૮; -ખેડાની અને 
અમદાવાદની (મન્ત્ર યુદ્ધ) લડતે। 
૬૮; -વલ્લભશાઈ વગેરે સાથીઓ 
મેળવે છે ૬૯; -“કાળો કાયદે” 
૬૯; -“પહાડ જેવડી ભૂલ' (૧૯- 
૨૧) ૭૦; -“ખાસોશીના પાઠ 
૭૦; -હિં'દી જતતા અને મહા- 
સભ્ના (તેમને) સુકાન સોંપે છે 
૭૦; બ્રિટિશ રશાનન્‍ન્‍્યના શુભ 
હેતુઓમાં શ્રદ્ધા ખુએ છે ૭૦; 
-“નવજીવનઃ અને “ચગ ઇંડિયા” 
૭૬; -“સવિનચ ભગ તપાસ 
સસિતિ' ૭૨; -ચરખા સ'ધની 
સ્થાષતા ૭૬; -“બારડોલીનું 
મહેસૂલખ'ધીનું વુદ્ધ' (૨૧૯૨૮) 
૭૧; -પાછો ધારાસભ્રાનો ખહિં- 
ષ્કાર (૧૯૩૦) ૭ર 


ગાંધીજની જીુબાની' ૨૦૫ 
'ગાંધીજની વિચાર્સૃષિ” ૬૧ 
ગાધી, દેવદ્દરાસ ૪૩ 


ગાંધી, મગનલાલ ૧૪ 
ગિરમીટ પદ્ધતિ ૧૨૯૩ 


ગીતા ૩૫,૪૮,૭૭,૧૫૭; --ના શલેોકે! 
(ગાંધીજી ઉપર અસર કરનારા) 


3દ્દિ ૫૩; -“ખૂતી કાચદેો? ૫૪; 
-સવામ્રહનો જન્મઃ મરીને સત્ય 
જિવાડલું ૫૪; -સવ્યાગ્રહતું 
રહુસ્ચ રન કરે છે પપ: -તાટક- 
શાળાની સભા પ૬; -પ્રતિજ્ઞાએ 
ક્ષેવાઈ; -સવિનચય ભ'ગની શોધ 


૫૬; _ ' ૩૦; -નિખ ળતા કે કાયરતાના 
[ હિ'દમાં:-] -ગમોખલેજીના કહેવા- નાસનિશ્ચાન વિનાનું કાવ્ય (વિવે- 
થી એક વર્ષ' અવલેોકનમાં ગાળે કાન'દ) ૮૨; -માં હિ'સા 


અહિ'સા? ૬૨૦ ઇ૦. 
ગીતાકાર ૨૨,૨૭,૩૦,૧૨૨,૬૨૮,૧૨૯, 
૧૪૧,૨૪૩,૧૪૬ 


છી ૫૯; “હિ સેવક સમાજમાં 
જેડાવાને ખટદલે સત્યામહાશ્રમ 
શર્‌ કરે છે ૫૯,૬૧૬; -હિ'દની 


૨૮૪ સત્યપ્ચહેની સીમાંસપ 


'ગીતાબોાધ' ૨૪૬ 

“'ગીતારહસ્ય”' ૨૨૦ 

ગુજરાત ૨શજકીય પરિષદ ૬૦ 

ગુપ્તતા -અને સત્યાગ્રહુ ૧૯૯ 

ગુરુ-કા-ખાગ ૭૧ 

ગુરુત્વાકષ ણુના કાચદો -કર્મના 
કાચદ્દા સાથે સરખામણી ૬૨૬૩ 

ગુલામી ૩૮-૯ (અમેરિકા), ૧૩૩-૪ 
(ગ્રીસ) 

ગૂજરાત વિદ્યાપીઠ ૬૭ 

ગૅરીસન ૩૮, ષ૦ ઇ૦ 

ગૅલીલિયો 1૧૨ 

ગોખલે ૫૮,૫૯,૬૦૦,૨૨૯ 

ગોળમેજી પરિષર ૧૬૮ 

ગ્રીન, ટૉમસ ૨૫,૮૦,૨૨૨,૨૩૨,૧૪૭, 


૧૪૮ 
ગ્રેગ, રીચાર્ડ ૨૬૪ 
ઘેરર અ'ગિરસ ૨૭ 
સરખા સધ ૬૭,૭૬૧ 


ચષપારણુ ૬૮,૬૯,૨૬૦,૬૮૬૨,૨૪૦ 
ચીત ૩૩,૩૪ 


ચેરાળાપેરાળા ૭૧ 
ચોર -નોા ઉપડ્વ અને સવ્યાગ્રહશસ્ર ૪૨ 


છાવણીતું કામ (સત્યાગ્રહમાં) ૨૯૨ 

છાંદોગ્યાપનિષદ ૨૭ 

જ૨થુષ્ટ્ર ૩૬ 

જમન ચડાઈ -ઇંગ્લ'ડ પર,નું ઉદ્ા- 
હરેણુ ૨૬૦૭ 

જમની ૨૨ (નેંધ) 

નપાન ૨૨ (નોંધ) 

જછવનકલહ- ૭૭ 

જવનગ્રાસ્ર ૭૭ 


જીસસ --ને કાલ્વરીનો સવ્યાત્રહ 
૮૭, ૮૮ 

જેમ્સ, પ્રો. વિલિચમ ૬૭,૨૩,૮૧, 
€૬,૬૦૦,૨૦૪ 

જેહાદ ૩૬ 

જેતધર્મ ૩૨,૪૮,૧૧૬૧ 

જીરરાહી ૧૫૪ 

હ્ાગોર ૨૪ 

ટિળક, લે।કમાન્ય ૫૮,૬૫,૧૬૦, ૧૨૩ 

ટોૉની, ધો૦ ૨૨૨ 

સોથેહીક્ો કાગાવા ૧૬૬ ૬૦ 

ટૉલ્સ્ટોચ ૩૭,૪૬ ,૫૦,૬૬,૯૪,૯૫ 

ટૉલ્સ્સીય ફાર્મ ૬૧,૧૯૭ 

ટાૉળાધમ ૨૨૧ 

ઠકર, અમૃતલાલ ૬૬ 

હચ ક્રાંતિ ૭પ 

ડાર્વિન ૨૨,૨૬,૭૭,૨૫૩ 

ડિકિન્સન, લેોવૅન્ઝ ૩૦ 

કેનિયલ ૧૨ 

ડેમાોઠસી -વિષે આધુનિક અશ્રદ્ધા ૭ 

ડિલ ર૦૨ 

તપાસસશિતિ -સત્યાયહની લડતમાં 
૬૮૭ 

તુલસીદાસ ૬૭ 

ત્રાચુ', ધરણું -અને સત્યાગ્રહ ૨ 3,૨૨૦ 

ત્રીન્તે પક્ષ -તેનું સ્થાન, સત્યાગહતા 
ચુખ્્ધના ૨૨૮ 

શૅપ્રો, હેનરી ૩૯, ૨૭૧ 

દક્ષિણ આાકિકા ૨૦,૨૪,૪૫,૪૬,૪૯; 
૫૧,૫૬,૫૮, ૮૯,૯૩,૧૬૩, ૨૭૫, 
૧૭૭, ૧૯૦, ૨૬૧૯૭, ૨૦૩, ૨૨૯૪, 
૨૪૪, ૨૭૬ 


સૂચિ ૨૮૫ 


ટ્ટ્ટ્‌ -ની આખ્યાચિકા ૨૭ 
દરિદ્રનારાયણુ ૬૬ 

દાદાભાઈ ૫૮ 

દાર્‌ ૨૧૫૧ 

દાંડીકૂચ ૬૭ 

દદેલ્હી ૫૭,૨૪૪ 

“ર્રીધનિકાચ' ૩૦ 

દૃંદાભાઈ ૬૬ 

દેવદાસ ગાંધી ૪૩ 

દેવાસુર યુદ્ધ ૯૯ 

રૃવી-આસુરી સ'પદ ૧૫,૨૭,૨૧૪ 


પધ્રુતસ'ચય, અદ્રોહપૂર્વ ક ૨૩૮ 

પચ્મપદૃ ૨૮ 

ધરણુ, ત્રાગ' -અને સત્યાગ્રહ ૨૩; 
૨૨૦ 

પમ -અને વ્યવહાર ૨૨૫; -એ 
વેવલાપણું નથી ૨૨૪; -નું સાચુ' 
સ્વફ્પઃ સ્વધર્મ ૨૬૨૮; -નોા બોધ 
શા માટે? 

ધમ'ચકપરિવત ન ૨૮,૭૨ 

ધર્મ પ્રચાર, -અને ઇસ્લામ ડપ 

ધ્ર્મ ભાવના, -નતી ઉત્પત્ત ૨૨૮ 

પર્મભૂમિ ( હિંદુસ્તાન ) ૨૬ 

“ધમ યુદ્ધ! મન્નરેોનું ૬૮ 


નટરાજન - રાસયુષ્દના આધ્યાત્મિક 
અવેજ 1વેબે ૧૦૦ 

નરસિહ મહેતા 9૬૬,૨૫૭ 

“તવજવન' ૬૧૭, પપ, ૫૭૦, ૭૬, ૬૭૪ 
ર૧૨, ૨૩૭ 

નાગપુર ૭? 

“તાફેર્વાદ્દો' ૭૧ 

નિર્બળતા -અને અહે સા ૮? 


નીતિશાસ્ર -અને ઇતિહાસ ૭૫; 
-ના ચયમનિચમે। ૬૨૪-૫ 

નીરો ૨૦ 

નીલવરે (ચ'પારણના) ૬૮૧ 

નેતા -ની જરૂર સવ્યાગ્રહમાં ૧૭૨; 
-ની અધ્પૂન્ન ૨૮૩ 

નેતિક વિનવણી ૨૦ 

નોકરશાહી ( હિંદની ) ૨૧૪, ૨૨ 

“તન કેોઓપરેશન ? ૨૪૫ 

ન્યૂમેન, કાડી નલ ૨૭૪ _ 

પરમાર્થ વૃત્તિ ૨૩ 

પૃરિવર્તતા -ના બે પ્રકાર $ પ્રગતિ 
અને ક્રાંતિ ૪ 

પશુબળ ૨૦,૩૮ (જીએ રારીરબળ) 

પશ્ચિમ -અને પૂર્વનો સ્વભાવભેદ 
૧૪૦; -તાં તાલીમ અને કવાયત 
૨૦૬; -નું આજનું ઈરરહેત 
જવન 3૩૭; -ને વર્ગ વિગ્રહ 
૧૪૦, 3૭૦; --નોા સુધારો ૬૨ 

“પહાડ જેવડી ભૂલ' ૭૦ 

પ'ચ ૫૨; -સતાગહની લડતમાં ૧૮૭ 

પ'નનબ ૭૦; -અયાચાર ૨૪૦;૨૪૫; 
-અયાચાર તપાસસમિતે ૨૨૭; 
-નેો હતહાકાંડ ૧૭૫ 

પારસી પ્રમ ૩૬ 

પાંડેગકોરવ ૭૯ 

પુરાણુકાર ૭૮ 

પૂણુ સ્વરાજ ૧૯, ૭૨ 

પૃથ્વીરાજ ૯૨ 

ખપસિવ રિઝિસ્ટન્સ' ૨૦, ૧૪, ૮૮, 
૨૨૬ 

પેસા, આપીને સતહાતહ? ૬૯૭ 


- પોલીસકામનેો નેતિક અવેજ ૪૧ 


૨૮૧ સત્યપ્ચહેની પીસાંસા 


પ્રગતિ, ક્રમિક -અને ક્રાંતિ ૪૬ 

ગ્રગતિવાદ -નું લક્ષણ અને સાધન 
પ, ૭૬ 

પ્રચારની મર્ચાદદા -સવ્યાગ્રહમાં ૧૮૧ 

પ્રનનપતિ ૨૭ પં 

પ્રનનસત્તાક રાન્ન્યપદ્ધતિ -વિષે આધુ- 
નિક અશ્રદ્ધા ૭; -અને 
સત્યાગ્રહ ૮ 

પ્રતિકાર, નેઃશસ્ર ૮૯ 


પ્રતિજ્ઞા “નું સત્યાત્રહમાં મહત્ત્વ ૫૬, 
૧૭૭ 


પ્રસવવેદતા (સત્યની) ૪૩ 

પ્રહ્લાદ ૬૦,૧૬,૨૨,૨૦૬,૨૫૭ 

પ્રેટ ૬૮૬ 

પ્રેમ -અહિે'સાને। ભાવાત્મક અર્થ ૧૩ 
પ્રેમષ્ર્મ ૨૬ 

પ્રેમબળ ૬૫, ૧૬, ૭૪, ૨૭૫; -અને 


સત્યાગ્રહ ૨૨; -વેયક્તિક ક્ષેત્રમાં 
રપ 
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ફિનિક્સ ૬૬ 

કફ્રિજશા ૫૮ 

ફોડ, મારાલ ૨૬૫ 

ક્રાસ,* -ની સુધારણા પદ્ધતિ ૪ 

ડ્રેડરિક ૨૧૭ 

ડ્રન્ચ કાંતિ ૭પ, ? 3૩૬ 

અનસ, ડેલાઈલ ૨૭૪ 

ખહિષ્કાર -અને અસ્પૃશ્યતા ૨૫૮; 
“આ થિ ક, નું કાચમી અને મુદ્દતી 
રૂપ ૨૬૫; -એ રશાબ્ટ્ટર ૨૫૫; 
-ધારાસભાનો ૭૨; -નખળાને 


ન થાય ૨૧૦; -ના બે પ્રકારઃ 


આથિક, સામાનળિક ૨૫૩; 


-નું શસ્ર અને સવ્યાગ્રહું ૨૫૨; 
-બ્રિટિશ માલને ૨૪૪,૨૬૮ ૪૦; 
મર્યાદિત ૨૫૨ ઇન; -માં 
-મર્યાદાની ઝીણુભબટ ૨૬૪ ઇ૦; 
-વિદેશી વસ્નનો ૮૪,૧૬૯; -રાસ્ર- 
ની અહિ'સા વિષૅ ગાંધીજી ૨૬૬; 
-સામાજિક અને સવ્યાગ્રહ ૨૯૮; 
-સામાજિક અને સરદાર ૨૫૯૪ 

ખહેનો -અને સત્યાગ્રહ ૨૦૮ 

બળાત્કાર -શારીરિક અને નેતિક ૨૩૦ 

ખબ ગભગ ૨૨૯ 

બાઈખલ ૪૦, ૨૨૩ 

ખાપુપણુ ૪૭ 

ખારડાલી ૭૨૬,૨૯૬, ૨૦૨,૨૦૯, ૨૪૦, 
૨૭૧; -સવ્યાગ્રહનાો ઇતિહાસ ૬૯૪ 

ખ્ુદ્ધ ૨૮,૩૦,૩૧,૩૨,૪૪,૬૧૩ 

બેટ્સન ૬૫૩ 

બેન્ટિક ૨૦૭ 

ખોયકોટ, કનલ ૨૫૬ 

બોરસદટદ્ટ ૭૧, ૧૭૫,૨૭૬ 

ખ્‌।લશેવિઝમ -વિષે ગાંધીજી ૬૫૩ 

ખૌદ્ધ ધમ ૪૮, ૯૨ 

બ્યૂરો, પ્રો૦ ૭૬ 

અ્રહમાદેરા ૨૦૦ 

ખ્રાઈસ ૨૧૫ 

ખ્રાહ્મણ ધર્મ -તો આધિભૌતિકવાદ્ટ 
૩૦-૬૨; 

ખ્રાહ્મણરાહી ૨૪૩ 

ખ્રાહ્મસસમાજ ૧૨૦૦ 

બ્રિજકિસારખાખુ ૨૮૬ 

ભતંહરિ ૮૬, ૨૪૬ 

ભારત સેવક સમાજ પ૯, ૬૦૦ 

ભ્રીષ્મ ૮૩ 


સૃશ્િ 


ભોગૈશ્ચર્ય પૂન્ન (ુરોપની) ૭૮; તી 
ભૂખ, ગુદ્ધની આદતના મૂળમાં 
«૭; -જાસિ અને સસ્કૂતિ ૧૩૪ 

ભૌતિક વિકાસ -નેો. કાચદો ૨૬ ઇ૦ 

સનરેોતું ધમ યુદ્ધ પ ૬૮, 
૧૬૭૭,૨૬૮૦,૧૮૭,૬૯ -ઉપર્‌- 
ટૃમત €૪,૧૩૪,૧૪૩, રદ અને 
મૂડીવાળાને। વિરોધ ૧૪૦, ૧૪૫, 
૧૬૦,૧૭૬; -રાજ્યની સ્થાપના 
૧૫૬ 

મઠ, સાધુસાથ્વીના (યુરોપ એશિયામાં) 
૧૦૦ 

સતાખિકાર ૧૬૩,૧૬૪; -સત્યાગ્રહના 
અવેજ ૧૬૯; --સખળતું રાસ્ર ૮૯ 

મનુષ્યનિછા ૪૪; -તાં ખે મોટા લક્ષણ 
૪૪ 

મતુષ્યનિષ્ઠાવાદ 3૬, ૪૪ 

મહમદ પેગ બર ૨૫૭ 

“મહાત્મા” પટ 

મહાદેવભાઈ ૨૫૮, ૬૮૬, ૧૯૪,૧૯૬, 
૧૯૮), ૨૦૯ 

સહાભારત ૭૧, ૭૭, ૮૩), ૬8૦; ૧૧૭, 
૧૩૬, ૧૪૪ 

મહાવીર ૩૧; ૩૩), ૪૪ 

મહાસભા ૫૮,૧૦/૬૪,૧૫;,૭૦,૭૩,૬૬૮ 

“મ'ગળપ્રભાત' ૪૨ 

માખહેનનું રક્ષણુ -અને અહે'સા ૯૩ 

સાકસ ૧૫૩ . 

માલવીજી ૧૯૩ 

મીરાંબાઈ ૧૨, ૧૦૬ 

મૂડીવાદ ૧૩૭,૧૪૦;૨૪૫,૧૫૦),૧૫૫, 
૧૫૬, ૧૧૬૨ ૦ 

મૂડીવાળા ૬૬૦ 


૧૮૭ 


મેકડૂગલ, પ્રો? ૨૩ 

મેકડોનાલ્ડ, રામ્સે ૧૬૨ 

મેન્સિચયસ ૩૩,૩૪ 

સો।તીલાલ (૬૨૨) ૨૪૬ 

મોરખી સવાગ્રહુ ૨૭૩ 

મેરરોકો -તા આરબોને। સવ્યાગ્રહુ ૭૪ 
યજ્ઞ -એ સ્વકમ ૧૪૬ 

ચજ્ઞયાગ ૩૦ 

ચમનિચમો -સમાજધર્મના ૨૨૪-૫ 
“ચગ ઇંડિયા' ૭૦ 

ચાજ્ઞિક, ઇંદુલાલ ૬૮ 


યુદ્ધ “કેટલાક આવશ્યક ગુણે।ની 
તાલીમ આપેૅ છે ૯૮,૯૯; 


-કેળવણીની દિએ ૯૯; -ને 
ઇરાદો, રામુત્વના નારા ૨૧૫; 
-શસ્યુદ્ધતું અને સત્યાગ્રહનું ૨૦૬ 

યુદ્ધનિષેધ ૯૬,૨૭; -અને અસહકાર 
પદ્ધતિ ૧૦૭; -અને ગીતા ૬૬૫; 

-(નકર)માં શૂલ ૬૨૦; -મૉ 

ગાંધીજીનો ફાળો ૧૦૫ 

યુદ્ધપક્ષુ ૯૭ ી 

ચુધિદ્ધિર ૭૭ 

ચુનાન ૬૧ 

યુરોપ --અને ટોલ્સ્ટોયનું દશાન 8૮; 
-ના આપણે શ્રદ્ર ૬૪૫; -તા 
ઓગણીસમા સૈકાના કાતિયુગ 
વિષે લોર્ડ એક્ટન ૭૫; - 
સમાજશાસ્રમાં અર્થરાસ્ર કેન્દ્ર 
વતી ૭૮-નાં રાપ્ટોની ભેગૈશ્રય - 
પૂન્ત ૭૮,૧૩૪; -ની ચૂસણ્‌પદ્ધતિ 
૭૮, 1૪૭; -નેો કુષારો ૧૨; 
-માં હિ'સાખળનું ગોરવ ૭૭ 

યુરોપીય યુદ્ધ (૨૯૨૪) ૧૭૫,૨૬૫,૨૩૦ 


૨૮૮ સત્યાચહેની સીમાંસપ 


યુવકસ'ધની પત્રિકા ૨૮૨ 

ચોગભ્નાષ્ય ૨૩૮ 

ચાગસૂત્ર ૨૪ 

યોાગસૂત્રભાષ્ય ૬૧૯ 

શ્ચતાત્મક કાય ક્રમ ૬૨; -અને 
પ્ન્નકીય આત્મશુદ્ધિ ૬૦૨,૬૭૩; 
-રાંત શક્તિમાર્ગ ૬૦૩; -સત્યા- 
ગ્રહતું મૌલિક શસ ૨૨૫ 

રજપૂત્તેનાં કેસરિયાં પ૪ 

રણધમ ૧૧૭ 

રશિયા -નતા સામ્યવાદીઓ ૨૬૭;-ની 
ઝારશાહીમાથી સામ્યવાદ ૧૫૪; 
-ની સામ્યવાદી નીતિથી લે!કને 
સુખ? 1૧૬૧; તતી સામ્યવાદી 
કાંતિ ૨૩૬; -ની સુધારણાપદ્દૃતિ 
૪ -(સામ્યવાદી) ખીન્ન' યુરોપી 
શપ્ટો જે યૂસણ ? ૨૧૫૮ 

રસેલ, ખર્ટ્ટોન્ડ ૧૨૯; -જમન 
ચડાઈના હિંસક પ્રતિકાર વિષે 
૨૦૭; -સવત્યાગ્રહની હિમાયત 
૧૬૫ 

રસ્કીન (નોધ) 3૪1૧ 

રાજકોટ ૪4 

રાજગોપાલચાચ ૨૬૪ 

રાજસત્તા -અને સત્યાગ્રહી ૫૭; 
૧1૬૬-૫૭ ૬૦. 

રાજન અને પ્રનત (પૂર્વ અને પશ્ચિમમાં) 
૧૧5૨ 

રામકૃષ્ગુ સેવા સ'ઘ ૨૦૦ 

રાસરાન/” પય 

રાવણ ૨૫૭ 

'શવણ રાન્‍્ન્ય' ૭૦ 

રાષ્ટ્રત્ર'થ (હિ'ટના) ૨૨૦ 


રાષ્ટ્રવાદ -આજનેો ( સ્વદેશીની 
કલ્પનાથી વિરોધી ) ૨૪૯ 
રાષ્ટ્રીય કેળવણી ૬૭;૨૦૨,૧૫૭ 
રાષ્ટ્રીય વિદ્યાપીઠ ૬૭ 
રટ્ચિ -શસ્નયુદ્ધના 
૨૦૨-૩ 
રોબટ્ટસન, બેન્કસમિન, સર ૧૯૦ 


નેતિક અવેજ 


રામ ૧૨ 


રૌલેટ કાયદો ૬૯,;૨૭૫,૨૦૩ 

રસ, પ૦ ૨૨૬ 

લડાઈ -તું કાયમી ફળ ૭૧; -પ્રગતિ- 
કર છે ? ૭૪ (જુઓ યુદ્ધ પણ) 

લાલાજી ૯૨,૯૧,૨૪૬ 

લાસ્કી, ધે।૦૭૩,૬3૨,૬૬૪,૨૨૩,૨૩૯ 

લેષી ૪૬ 

લેનીન ૨૩૭ 

લોકમત ર૨૫, ૨૨૧; -તું પીઠબળ 
૬૫,૮૯,૨૨૩ (જીએ તરીને પક્ષ) 

લૈકમાનસતાં લક્ષણ ૨૮૨ ઈ૦. 

લોકમાન્ય ૫૮,૬૫,૨૧૨ ૩-૫ 

લોક્સ'મહ ૨૨૦,૨૨૨ 

વર્ગ સત્તાક રાન્ત્યપદ્દધતિ «૮ 

વટક, એંગલ્ફ ૭પ 

વણ વ્યવસ્થા -અને સહકાર ૨૪૨ 

વલ્કષભમસાઈ ૬૬,૭૨,૨૧૯૬,૨૦૬ 

વાચકોમ છર 

વાલિયામા ૨૭૬ 

વિકાસ (ભૌતિક) જીઓ ભૌતિક કશે 

[વિડાસતવાદ્દ ૭૭ 

વિકાંસરાસ્ર -તી ખૂટતી કડી ૨૬ 

વિચાર -ની સ્વત'ત્રતા ૨૨૭,૨૨૯,૨૩૦ 

વિચારબખળ -અને સત્યાત્રહુ ૬૩૦ 

વિંયા'ડ, ગૂજરાત ૬૭ 


સૃશ્ચિ ૨૮૯ 


વિભ્રીષણુ ૨૦૬,૨૫૭ 

વિરમગામની જકાત ૬૧૭૫ 

વિવેકાન'દ ૮૨ 

વેદ્દાતી ૨૨૩ 

વતેર-અવેરનો કાયદો ૨૯,૬૬૪ 

તેલ્સ, એચ. જી. ૧૦૦ 

વોલેસ, આલ્ડ્રેડ ૨૨ 

વ્યક્તિ -અને સમાજ ૬૧૨૭ 

વ્યક્તિગત સલાગ્રહ -ની મર્યાદા ૨૭૬ 

વ્યક્તિછવન -અને સમાજજવનને। 
વિભાગ ૮,૧૭,૬૧૯;૨૫ 

વ્યવહાર -અને ધમ ૧૧૫ 

“્રતવિચાર' ૧૨૩ 

કાઠ'પ્રતિ રાઠય ૧૧૩૭ (12ેળક) 

રારીરઅળ ૨૪-૨૫,૨૮,૭૪,૯૬૯;,-અને 
ઝંધડાને ઉકેલ ૮૨-૩; -નિરાશા- 
વાદનું પિતા ૭૬; -અને પાપનો 
ઉચ્છેટ્ ૪૦; -અને સતાસવ્નનોા 
નિર્ણય 1૧૦; -અને સ્વરક્ષણ 
૪૨; -અને હિંદી સ'સ્કૂતિ ૧૬ 
(જુઓ પશુબળ, રાસ્રબળ, હથિ- 
યારબળ, હિંસાખબળ) 

રાસ્ર -અને ખહાદુરી ૮૯ 

રાસ્રકિયા ૬૫,૧૬૬ 

રાસ્રબખળ ૩૩; -અને ઝધડાને! ઉકેલ 
૮3; -ને મર્યાદ્દા છે ૧૭૦; -અને 
સવિનય ભ'ગ ૬૩૬; -સખબળનું 
રાસ? ૮૯ 

રાસ્રયુદ્ધ -અને સયાત્રહનાં સાધનોની 
તુલના ૨૧૫૪૦; -કાચરતા કરતાં 
સારુ' ૧૨૦; -જ'ગલીપણુ વધારે 
છઠ ૫૬; નનું યુદ્ધખર્ચ ૧૦૨૧; 
“નો ઇરાદો ૨૬૬; -નેો. અવેજ 


ડ્ંવિધ હેય ૧૦૫; -નેો અવેજ 
સત્યાગ્રહ છે ૨૬૦૫ 
રાસ્રયુદ્ધના અહિં'સક અવેજ ૯૫ 
રાસ્રયુદ્ધના આધ્યાત્મિક અવેજ ૧૦૦ 
રાસ્રયુદ્ધના નેતિક અવેજ ૬૭,૬૯,૫૭ણ, 
૯૬ ૬૦, ૧૨૦ 
રાસ્રયુદ્ધનો જુદ્ધ અહિ'સક અવેજ ૧૦૯ 
રા'કરાચાચ ૧૧૮ 
શામળ નનો છષ્પો ૪૭ 
“શાંતિપવ” ૧૨૩ 
રિખ'ડી ૮૨ 
શિસ્ત અને તાલીમ 
સેનામાં ૨૦૨ ઇ૦ 
જદ -ની અનસૂયા ૬૪૪ 
શૌ, બર્નાર્ડ ૧૩૭, ૧૬૩ 
શ્રદ્ધા (સ્વભાવ) ૧૨૬ 
શ્રમવિભ્નાગ અને સ્વદે?!ી ૬૫૨ 
શ્રીકૃષ્શુ ૧૨૦, ૧૧૩ 
શ્રેયા્થી -અને સયાગ્રહ ૨૫ 
સકલતવાળા ૨૫૮ 
સત્તાધારી -અને સત્યાગ્રહ ૨૨૪,૨૨૯, 


-સવયાગહી 


૨૪૦ 
સત્ય -અને અહિંસા ૬૨૯; -એટલે 
જ ૧૨૧; -નનણુવાની ઇદ્રિય 


૧૨૪; -ની પ્રસવવેદના ૪૨; -ની 
શેલ ૨૨૪; -નું દરા પ્રગતિમાન 
શોધ ડ્વારા ૬૨૪ 

સયખળ ૧૨,૬૨૬ 

સતમૂર્તિ ૬૬૮, ૧૮૯ 

સવયામ્રહ [-અને:-] 
-અને અક્ષરજ્ઞાન ૨૦૫; -અને 
આત્મશુદ્દિ ૪૯, ૫૩, ૮૩,૧૦૨; 
-અને ઇતિહાસ ૭૩ ઇ૦; -અને 


શૃદ૦ 


કજિચાનાો ઉકેલ ૬૫; -અને 
કાયદો ૨8૩૫ ઇ૦; -અને કેળવણી- 
કાર ૧૫,૬3૬; -અને ક્ષમા ૮૧; 
-અને ગુનેગારને સનત ૪૧; -અને 
ગુપ્ત.તાના અભાવ. ૧૯૬; -અને 
તુલસીદ્દાસના દુહા ૧૭; -અને 
ધરણું, ત્રામ્રુ' ૬૩; -અને 
નેતા ૧૭૨; -અને નેતાની અ'ધ- 
પૂન્ત ૧૮૩; -અને પોસેવ રિઝે- 
સ્ટન્સ ૨૦, ૧૪, ૮૮-€ ૪૦; -અને 
બહિષ્કારનું શસ્ર ૨૫૭ ઇ૦; -અને 
ખહેનો ૨૦૮; -અને મતાધિકાર 
૧૬૯; -અને યુદ્ધ ૬૦૬; -અને 
રચનાત્મક કાર્ય ક્રમ ૧૦૨; -અને 
લોકમત ૨૨૬; -અને રારીરખળ 
૧૦-૨,૧૪; -અને શ્રેયાર્થી ૨૫,3૧૭, 
શ૨8$ -અને સત્તાધારી ૨૨૫-૬; 
-અને સમાજવાટ્ટ ૧૬૧; -અને 
સમાજવાદ તથા સામ્યવાદ ૬૬૬; 
-અને સહકાર ૧૪૨; -અને 
સસ્કારિતા પ૧; -અને સામાજિક 
ખહિષ્કા૨ ૨૬૯૮; -અને સામ્યવાટ્ટ 
૧૫૫ ૪૦; -અને સેવા ૪૯, ૫૩, 
૫૮; -અને હિ'દી સસ્કૃતિ ૬૬; 
-અને હિંદની રાજઝીય 
પરિસ્થિતિ ૧૫: 

[-એ] -એ અન્યાય દૂર કરવાનું 
ખળ ૫૦-૬,૫૫; -એ અરાજક- 
વાદી સિદ્ધાંત? ૨૨૬; -એ અહિ- 
સક ક્ઢરાન્તિનો માર્ગ ૭; -એ 
અહિંસાનું શસ્ર 35; -એ 
અહિસાબળ ૬૪; -એ આંતર- 
સત્યમાં આસ્તિકતાના મૂળ પાયા 


સત્યપ્ચહની સીોમાંસપ 


વાળો સિદ્ધાન્ત ૨૦; -એ ઉગ્ર-: 
અદ્દેતીય શિક્ષણ પદ્ધતિ ૧૯; -એ 
(રાંત છતાં) ક્રાંતિકારી સિદ્ધાંત છે 
૨૪૪, ૨૭૫; -એ ગરીખનું રૂાસ્ત્ર છે 
1૧૦૩; -એ ગાંધીજીનો દ્વાવ? ૯૦; 
-એ ગાધીજને! વિશ્ચરાંતિમાં 
ફાળા ૭; -એ જવનના 
દરેક ક્ષેત્રમાં” ઉપચેગી 
(વ્યક્ત તેમ જ સમુદ્દાયના) ૨૫, 
૧૬,૧૭,૧૯; -એ ઠ'ડી તાકાત 
છે ૬૩; -એ દેવી સ'૫પદટ ૧૫; -એ 
નિર્ખળનું શસ્ર? ૮3; --એ (સાર્વ- 
ભોમ, સાવૈવણિ ક) નેતિક સિદ્ધાંત 
૧૯; -એ પેોલીસકામનેો નેતિક 
અવેજ? ૪૧; -એ પ્રેમબળ છે 
૧૨,૧૪,૧૫૫; -ગે પ્રન્‍્તસત્તાક 
રાન્ત્યપદ્દતિની ગૂ'ચનો। ઉકેલ ૮; 
-એ ખળણહીન વર્ગોને આશ્ચાસન- 
રૂપ ૫૨; -એ બળાત્કાર કહી 
શકાય 8 ૨૩૨ ઇ૦;-એ રાજમાન્ય 
માર્ગ છે ૨૨૯; -એ લેકકેળવ- 
ણીનું મે।ટુ' સાધત ૧૦૨,૨૦૪-૫, 
૨૦૮; -એ વીર્ય વાનનું રાસ્ર છે 
૮૮; -એ રાતુત્વ હરી લેવાને 
ઉપાચ ૨૨૬; -એ રાખ્દની શોધ 


. ૧૪; -એ રાસ્રયુદ્ધને નેતિક અવેજ 


૧૭, ૨૬૯, ૬૯૯ ઇઈ૦, ૨૭૪; -એ. 
શ્રેયાર્થીની જછીવનસાધના ૧૨૫-૯; 
-એ સત્યને વ્યક્ત કરવાનું બળ 
પ૦,૫૫; -એ સમગ્ર જવન ધમને 
સિદ્ધાંત ૮; -એ સમાજધાતક 
નથી ૨૨૧૬ ઇ૦; -એ સર્વાપરીશસ્ર 
છે ૧૭૬; -એ સ'પૂર્ણ્‌ુ નેતિક 


સુશ્ચિ 


અવેજ શાસ્રયુદ્ધનો) ૧૦૫; -એ 
સ્વરક્ષાતું સ્વાભાવિક રાસ્ર ૨૨૫: 
-એ સુધારકનું મહાન રાસ્્ર ૨૭૫; 
-એહિ'દુ ધર્મ જેવો વિશાળવ્યાપી 
સિદ્ધાંત લ; -એ હિ'સક ક્રાંતિનો 
અવેજ ૧૬૬; 


-એટલે શું? 1૯૪૦; -કાલ્વરીને।, 


જીસસનાો ૮૭; -સેરેકકેના 
આરબોને! ૭૪; 


[ નનો, ની, નું ] -ના અર્થમાં બે ભેદ : 


આત્મલક્ષી અને પરલક્ષી ૬૭; 
-ના જન્મ માટે પૂવ ભૂમિકારૂપ 
ગુણુ। ૪૪ ઇ૦,૫૭ ઇ૦; -ના મુખ્ય 
માર્ગો ૨૩૪; -ના રાસ્રની શોધ 
અને પ્રલોગ (દ. આક્રિકા) ૪૯; 
-નાં બે ફળ 1૧૯૦; -ની ગાંધીજ- 
ની વ્યાખ્ચા: સત્યને વળગતાં 
નીપજતું બળ ૬૦; -ની કાર્ય - 
પદ્ધતિ ૬૮૫૬૪૦; -ની છાવણીનું 
કામ ૧૯૧; -ની મર્યાટ્ટા 1૭1 ૪૦; 
-તી મૂળ માન્યતા ૨૦ ૪૦; -ની 
રાક્તિ, આત્મબલિદટ્દાનની રક્ત 


૨૯૧૬ 
રચનાત્મક કાર્યક્રમ ૨૨૫; -ને 
જન્મ ૪૩ ઇનબ્; નનો પાયો: 
વિચારબળ ૬3૩૦; -નેો અ'તરનાટ્ટ 
૨૩૯; -નો પ્રચાર ૫૮ ઇ૦; -નેા 
પ્રચાર અને સત્યાત્રહાશ્રમ ૬૫; 
-નો પ્રયાગ કુટુંબમાં ૬૨, ૨૬; 
-માં અહિ'સાની ઝીણુવટ ૬૭૮; 
-માં ત્રીન્ન પક્ષનું સ્થાન ૨૬૮; 
-માંપ'ચ કેતપાસ સમિતિ ૧૮૭; 
-માં પેસા-ખર્ચ અપાચ? ૧૯૭; 
-માં પ્રચાર અને ન્તહેરાત ૬૮૨; 


જ કે હિ ક 
-માં સખ્યાબળ ૨૦૭; -મા 


સાધનાનું તત્ત્વ ૧૯; -માં સાર્વ- 
ભોમ નૈતિક સિદ્ધાંત ૨૯; 


[-વિષે] ફાધર એલવિન ૧૮,૮૭ ૮૮, 


-વિષે એતિહાસિક પુરાવે। ૭૩-૪; 
-વિષે કાકા સાહેબ ૨૦,૧૫,1૧૬; 
-વિષે ક્શિ।રલાલશાઈ ૧૫; -વિષે 
ગાંધીજ (જુખએોા ગાંધીજ); -વિષે 
ગોખલે અને હાડિન્ઝ ૨૨૯; -વિષે 
નટરાજન ૨૦૦; -વિષે પ્રાકૃત 
સમજ ૯ ઇ૦ 


૨૭૬; -ની શેધ ૨૪ ઇ૦ (પ્રત્ત- 
પતિ, કૃષ્યુ,અશોક, ખુદ્દ, મહાવીર, સત્યાગ્રહ સશ્ઞા ૭૦ 

ઈશખ્રિસ્ત, કોન્કુરિયસ, મેન્સિ- સત્યાચહાશ્રમ ૪૮, ૫૯, ૬૦, ૧૫, ૬૬, 
ચસ, ઇસ્લામ, જરથુષ્ટ્ર, ગાધીજી, ૬૭,૨૦૨ 

ટોલ્સ્ટોય, ગૈરીસન, થોર ) સત્યાગ્રહી -કેળવણીકાર છે 3૬; -થી 
-નીશેોધનું પ્રથમ પગથિયું ૨૭-૮; સત્તાધારી મૂ:ઝાઈ ન્તય છે ૨૨૩; 
-ની શેધનું ખીજીુ' પગથિયુ' ૨૮; -ની અમરશ્રદ્ધા ? મતુષ્ય સ્વભાવે 
-તું એક અ'ગઃ કાચદાનો સવિ- સત્યશીલ છે ૨૪, ૩૩; -નું બળ : 
નચ ભ'ગ ૫૬; -તું મહત્ત્વતુંઅગ: આત્મખળ ૨1; -ને લોકમતવાળવા 
અસહકાર ૧૦૫; નનું ખળ ઃ નાખો પ્રયત્ન કર્વેો। પડતે! નથી 
આત્મખળ ૨1; -નું મૌલિકશસ્ર: * ૨૧૯; -નો અ'તરનાદ ૨૩૯; 


સત્યાગ્રહ યુગ ૬૯ 


૨૯૨ સત્યપ્યહની સીસાસા 


“પોતાના આગ્રહી ફૂત્યનું પરિણામ 
પોતે જ ભોગવે ૨૨૦, ૨૨૬-૨; 
-વિરેધી પ્રત્યે પણુ સત્ય ન છોડે 
૧૪; -સામાની દયાવૃત્તિનો દુરુ- 
પયોગ કરવામાં સ્વમાનભ'ગ માને 
૨૨૦; -સ્વેચ્છાએ કાયદાનું પાલન 
કરે છે ૨૩૩ 

સત્યાસત્યનેા નિર્ણય -શરીરબળથી ? 
૧૦ 

સદૂગૃહસ્થની વ્યાખ્યા (ન્યૂમેન) ૨૭૪ 

સભ્યતા, આધુનિક ૬૧૫૯; -રે(મ, 
યુનાન, ઇનજિસ આદિની ૬૬ 
(જુઓ સ'સ્કૃતિ) 

સમાજ-ઝઅને આત્મશુષ્દિના યજ્ઞ 
૨૨૫; -નતા કામના ચાર મુખ્ય 
ભાગે ૨૪9;-માં સ'પત્તતું સ્થાન 
૧૩૨; -અને વિચારસ્વાત'ગ્ય 
દૃ ૩૧; -અને વ્યક્તિ ૧૨૭; -અને 
સતાગ્રહ ૨૨૬; -ના વિકાસની 
શરત: સ્વતત્રતા ૨9૨૫ ઇ૧૦; 
-નું મેમધમપાલન ૬૯ (જળુએ! 
સમુદાય) 

સમાજજીવન - વિ? બ્યક્તિજવન ૮ 

સમાજ્ધમં -અને ખ'ધુતા-સમતા 


૬૩૬; -ના પાંચ સકાર 1₹૩ ઇ૦;- 


-નું એક અ'ગ અસહકાર ૨૬૪૨ 
સમાજવાદ -અને ક્રાંતિ ૬૨૨; -અને 
મતાધિકાર ?૧૨; -અને મૂડીવાદ 
૧૬૨; -અને. રાજસત્તા ૨૧૬૬; 
-કાયટ્દાની માખત છે ૨૬૨; -નેો 
સાધનવાદ ૬૬૨; -સાસ્યવાદ 


અને સત્યાગ્રહ ૨૫૩ ઇ૦ 

સમાજશાસ્ર -આધુનિક;ની નાસ્તિકતા 
૨૦;-એશિચાઈ ૧૦૦; -યુરેપીચ 
૭૮; -સવ્યાગ્રહી,ની મૂળ માન્યતા 
૨૦ ુ 

સસમાધાની -અને સવ્યામહ ૨?૮૮-૯ 

સમાનતા -અને સર્વોદય ૨૩૯; 
-આત્માની અને શરીરતી ૧3૮; 
-સામ્યવાદીની ૨૩૬,૧૩૭ 

સમુદ્દાચ -અને વ્યક્તિ વચ્ચે ક્રક 
૧૨૮; -અને સવયાગ્રહ ૨૬, 
૧૯,૨૫ 

સમુક્રગુપ્ત લર 

સરટ્ટાર (જીએ વલ્લભભાઈ ) 

સરવ ધમ સમભાવ (ગાંધીજના જીવન- 
માંઝે ૧૭ 

'સવેદય' (નોધ) ૬૪૬ 

સર્વોદય 1૧3૨ ઇન; -અને અદ્રોહ 
૧૩૮, ૬૧૫૫; -અને બ'ધુતા સમતા 
૧૩૬; -અને સમતા ૨૩૬; -થીઃ 
જ સ્વાર્થ શ્રેઠઠ રીતે સચવાચ 
૧૩૪; -સ્વત'ત્રતાનો ધાતક ૧૩૫ 

સલાહકાર પ્રધાનમ ડળ ૮ 

સવિનય અનાદર ૮૪ 

સવિનય કાનૂન શગ ૨૩૫ ઇ૦,૨૪૨; 
“અને બળાક્કાર ૨૩૯; -સ્વરક્ષા 
અથે ૨૩૯ 

સવિનય ભ'ગ૪૪,૫૬,૫૭,૨૪૫; --ને 
પહેલે પદાર્થ પાઠ (હિ'દમાં) ૯૮; 
-સ્તાત'ત્યનું અ'ગ ૧૩૨ (ત્તુઓ 
કાયદા શ'ગ, સવિનય અનાદર) 


સવિતયભગ તપાસસમિતિ ૭૬ 

સહકાર ૫૭; ૬3૫, ૬૪૧ ઇ૦; -અને 
ગીતાકાર ૧૪૬; -અને વણુવ્યવસ્થા 
૧૪૨; -અને સત્યાત્રહુ ૨૪૨ 

સહુજકર્મ ૪૮ 

સ'કાંતિ ૧૬૨ 

સ'મ્યાબળ -સત્યાગ્રહુમાં ૨૦૭ 

સન્યાસ -અને હિ'દુધ્મ ૪૮ 
-ગીતામાં ? ૨૬૦ 

સ'પત્તિ -નું સ્થાન ૧૩૨ 


સ'યમ -અને સ્વત'ત્રતા ૨૧૨૫ ૪૦, 
૨૩૩ 


સ'સ્કૃતિ -અને ભોગૈશ્વર્યૃત્તિ 1૩૪; 
-અને સત્યાત્રહુ ૫૬; -નું મૂળ 
પૈરકબળ ૭૫; -ભેોગૈશ્ચર્ય પ્રધાન 
૭૭; -યુરેપની ૭૮;૬૨૨૭,1૧ ૩૪, 
૧૩૭, ૧૫૭; -સ્પાર્ટાની ૭૭; 
-હિ'દની ૬૧ ઇ૦ 

સાઈમન કમિરાન ૭૨ 

સામાજિક ખહિષ્કાર ૨૯૮ 

સામુદ્દાયિક સત્યાગ્રહ ૨૪૨,૨૪૨; -ના 
પ્રયાગ વિષે શ'કાઓ ૨૨૬ ૬૦; 
-ની મર્યાદ્દા ૬૭૨ ઇ૦; -માં 
અહિંસાની મર્યાટ્ટા ૬૧૭૮ 

સામ્ય -સાસ્યવાદી સમાજમાં ૬૩૯ 
( જુઓ સમતા) 

સામ્યવાદ €,૭૩$ -અને સવ્યાગ્રહ 
૧૫૫; -અને હિ'સાખળ ૧૫૫ 

સામ્યવાદી -ખને ધનસ ચચ ૧૩૯; 
-અને રાજસત્તા ૧૫૭; -અને 
સમતા ૧૩૭; -અને સર્વે[ટ્ય 
૬3૭; -રરિયાના ૨૧૬૭ 


સૃશ્ચિ ૨૩ 


સામ્યવાદી ક્રાંતિ, રરિયાની ૨૩૬ 

સીલી ૯૨ 

સુધારણા -ના બે પ્રકાર પ ઇ૦ 

સુધારો -કાયદો અને રાજસત્તાથી 
૧૬૭-૮; -પક્મિમનો ૬1૧-૨ 


સુરદાસ ૨૨ 

સેતલવાડ ૨૬૦૫ 

સેન, કૅરવચ'દ્ર ૨૦૭ 

સેના, સયાગ્રહી ૨૦૦ ઘૂં૦ 

સેમ્સન ૨૨૩ 

સેવા ૪૯,૫૩,૬૪૫ ઇ૦ 

સેવાધર્મ' -વિષે ત્રીત ૧૪૭,૨૪૮ 

સાકેડીસ ૬૨,૪૯,૮૫ 

સેરોકીન ૨૭૪ 

સ્રી -અખળા નથી ૨૬૮ 

સ્રીરાક્તિ -વિષે કિડ ૨૬૮ 

સ્પાર્ટાં ૭૭ * 

સ્યાદ્વાદ ૩૨ 

સ્વકર્મ ૪૮; -એ યજ્ઞજૃત્તિ ૬૪૬ 

સ્વજન -અને પરજનને। ભેદ ૨૬, ૭૯ 

સ્વત'ત્રતા ૧૨૫ ઇ૦; -અને સત્તા 
૧૩૨; -અને સ'ચમ ૧૨૫; -અને 
સ્વધમં ૧૨૬; -વિચારની ૧૨૭, 
૧૨૯ 

સ્વદેશી ૬૩, ૬૫, ૧૪૮ ઇ૦; -અને 
આતરરાષ્ટ્રીચયતા ૨૧૪૯; -અને શ્રમ- 
વિશાગ?૫?; -આથિક ખહિષ્કારનું 
કાયમી રૂપ ૨૬૫; -ની શ્રદ્ધા (બધા 
માટે દુનિયામાં પૂરતું છે) ૬૫૨ 

સ્વધર્મ ૧૨૫-૬,૨૩૩; -અને ટોળા- 
પર્મ ને। ભેદ ૧૨૧; -અને સ્વદેશી 


જ 


૧૬૪ સત્યપ્ચહેની સીમાંસા 


૧૫૦૮; -અને હિંસા ૬૨૦-૧; 


-ધર્મનું સાચુ સવરપ ૬૬૨૮ 
સ્વમાન ૪૬; -માં શરમનું સ્થાન ૪૬ 
સ્વભ્નાવં (શ્રદ્ધા) ૧૨૧ 
સ્વચ સત્તાક રાજસત્તા ૮ 
સ્વરાજ ૧૦,૧૨,૬૧૩ ૪૦ 
સ્વરાજપક્ષ ૭૨ 
સ્વાત'ગ્ય -અને નિચમન ૨૩૩ 
સ્વાથ -ની અસામાજિક્તા 1૩૫ 
સ્વાર્થવૃત્તિ ૬૩3૨-૩; -મનુષ્ય સ્વ- 

ભાવ? ૬૨૩3૩ 
હુક્સલી ૭૬ 
હથિચારખળ ૬૭ (જુએ મામી 
હુરિશ્ર & ૧૨ 
હરીફાઈ ૨૪૬ 
હસરત મેોહાની, મોલાના ૨૪૪ 
હુ'ટર કમિઢી ૪૧,૧૭૭ . 
હાડિ'જ ૨૨૯ 
હિજરત ૨૫૭ 
હિંખર્ટ જર્નલ ૪૪ 
હિંરણ્યકરિપુ ૧૧,૨૫૭ 
હિંદ -અને ધમ ચક્રપરિવર્તનની 

સ્થાપના ૭૨; -અને સયાગ્રહ 

રાસ્ર ૬૩; -અને ખીજ સ'સ્કૃતિનાં 
આક્રમણુ ૬૪૦; -ઉદ્યોગવાદી બની 


શકે? ૧૪૦; -ધમ ભૂમિ૨૬;-ની 
અધોગતિ અને અહે'સા ૯૬૨-૨; 
-ની તગ્રામીણુ સસ્કૃતિ માટે 
સત્યાગ્રહુ ૬૫૭; -તું સ્વરાજ અને 
સત્યામ્રહુ ૬૩ 

હિ'દસેવક સમાજ ૫૯ 

' હિ'દસ્વરાજ' ૧૭,૫૮,૬૧૦, ૬૧,૬૨, 
૭૩) ૮૧, ર૩૯ 

હિ'દી સસ્કૃતિ -અને સત્યાગ્રહ ૬૧૬ 

હિંદુ ધમ - અને સત્યાગ્રહ ૯; -ની 
વણુવ્યવસ્થા ૧૪૨; -માં સંન્યાસને 
સ્થાન ૪૮ 

હિંદુસ્તાન (જાએ હિ'€) 

હિ'સક ક્રાંતિ ૨૭૪ 

હિ'સાબળ ૧૦,૩૭,૮૮,૨૩૦; -એ 
સામાજિક છે 1૧૩૨, ૨૩૨; 
-ઇતિહાસમાં ૭#; -ની મર્યાદા 
પ૪ -માં માનનાર આગળ “ભચ'- 
કર્‌ દીવાલ' પ૪ (જએ રારીર 
ખળ ) 

હિસાવાદ ૨૨૨; -અને ડાંતિ ૭૬; 
-ઇતિહાસમાં ૭૮; -ની હારણ- 
નીતિ ૬૪; -(રાજકારણી) ૯૫ 

હિં'સાવાદી -અને હિ'દ સ્વરાજ ૬૪ 

હુંમ્પડન ૨૭૨ 


ગાંધીજીનાં પુસ્તકે 


આત્મકથા 

આરોગ્યની ચાવી 

એક સત્યવીરની કથા 
ગામડાની વહારે 
ગાંધી-વાઇસરેંય પત્રવફેવાર 
ગીતાબોાધ 

“તવાગમૂતિ ' અને બીન લેખો 
દંલ્હી ડાચરી 

દેશી ર!ક્યોને પ્રશ્ન 


પમમ'થન 
“ નીતિનારાને માગે * 
મ ગળપ્રભાત 


રચનાત્મક કાર્યકમ -- 
તેનું રહસ્ય અને સ્થાન 
રાણભાષા 1વેધે વિચાર 
વણ્‌ વ્યવસ્થા 
વ્યાપક ધમ ભાવના 
સત્યાચ્રહાશ્રમનોા ઇતિહાસ ક 
સવેદટ્ય ર 
સો ટકા સ્વદ્દેરી 
હદ સ્વરાજ 
હિંદ સ્વરાજ (હસ્તાક્ષરમાં ) સાદુ' પડ 


"ખાદી પૂડુ” 


€--%૬-૦ 
૦-૧૨-૦૦ 
9-૧૨-૦ 
૬-૯૦-૯ 
ફ-૬૦-૦ 
હ--૩--૦ 
૨.-૪-૩ 
ટ 
1-૪-૦ 
૨-૬૨-૦ 


સર્વૌદયની. જીવનકળા * 


અકતુ૦ ગેધ્પપ્લદાસ પટેલ 
પ્રિ. જંડસતું મુખ્ય પુસ્તક કહી શકાય એવા વ૧સ્‍્છમિરમ સિરિશનરિવ 
પુસ્તકનો અતૃવાદ. આ મ્થમાં સવેદયની દૃછિએ વ્યક્ત પોતાનો કર્મયોગ 
કેવી, રીતે ગોઠવી શકે, તેની વિવિધ  કુદ્રાઓસર ચર્ચા કરવામાં આવેલી છે. 
એક રીતે તેને આપણુ પોર્વાત્ય કર્સ યોગનું સામાન્ન્કિ ભાષ્ય કહી શકાય. 
રારૂઆતમાં શ્રી . *કસતી વિચારસરણીનું 1નેરૂપણ્‌ કરતો શ્રી મગનભાઈ દેસાઈને 


ઉપોદધાત છે. તથા અ'તે, પુસ્તકમાં અ1વતા અપરિચિત ઉલ્લેખો પર ટિપ્પે 
આપેલાં છે. 


પા, ૨૮4-૩૪૦ ડિ, 3, ૨-૬૨-૦ ટપાલખચ' ૦-૯--૦ 
આધુનફ ભારત 
ભતુ૦ પાંડુ૨“ગ દેક્ષપાંડે 
પધ્યચુગની શાજારાણીમાંથી નીકળી અર્વાચીન લેક્રાહીની ઢબે આપણું 
રાષ્ટ્ર કઈ રીતે નત થયું, એ નૂતન હિંદની ઉર્યકથા આ પુસ્તકનો વિષચ 
છે. એ ઉદ્માં ક્યાં તત્ત રહેલાં છે, તેમાં કઈ વિચાર્સરઃ ઝી વિકસતી ગઈ, 
તેના નેતાએ કાણુ હતા, એ બધુ' પણ એતે વિષય છૈ. હિંદના આ 
કાળના ઇતિહાસ ઉપર આ ઢબની ખીજે મ'ધ નણમાં નથી. એ લખવામા 
શ્રાં નઅવડેકરે પ્રશસ્ય ન્યાયબુજ્, નિષ્પક્ષ તુલતા કરવાતી સમતા તયા 
અભ્યાસી ઊ'ડાણુ ખતાવ્યું છે, અર્વાચીન હિ'દનો અભ્યાસ કરનાર દરેકે ચા 
ગથ અવશય વાંચવે! જેઈ એ. 
પા. ૧૦૮૯-*૯૪ ૭િ'. 3, ૬-૦-૬૦ ટધાલ્ષખર્ચ ૦-3૧-૨ 


હિંદની અગ્રેજ વેપારશાહી 
ઈ. સ. ૬૬2૬-૧૬૮૦૦] 

 અભજગતનતભપઈ દેસાઈ 

યુરોપના ગોરા વેપારીએ આપાણગ્‌ા દેશમાં ૨૬મા સેકા પછી આવના 
થયા અને તેમાંથી ધીમે ધીમે બે સૈકામાં --ઈ, સ. ૬૮૦૦ સુધીમા -- 
અહીં તેમણે પોતાનું રાન્‍્ત્ય સ્થાપ્યું. વેપારી કપની “ ક'પની સરકાર? ખની 
ગઈ. આ કત રીતે કેમ કરતાં બની શક્યું, એનો સરળ વાર્તાપ્રવાહર્પે 
ઇતિહાસ આમાં આપગપ્માં આવ્યો છે. અર્વાચીન હિ'દ વિષે વિચાર ફરતાર 
દરેક આ ઇતિહાસ વાંચવો જેડ એ. એમાં એક નવી જ સેલી ને દદિથી 
આપણા દેશનો એ ગાળાને ઇતિહાસ * જે ફરવામાં આવ્યો છે. પાંચ 
ન્ક્રાઓ સાથે. રી 
પા. 3૫૮૨૦ * જે ન [ક'. ૨. ૪-૬૦-૦ હવયાલભંધ ૮ -હ--૦ 


